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PREFAZIONE 



E’ solo da questo secolo che data la 
prima apparizione delle « upanishad » 
in Europa. Verso il 1776 Anquetil-Du- 
perron, quello stesso che scopri lo Zend 
Avesta, di ritorno dal suo avventuroso 
viaggio nelle Indie, ricevette dal resi¬ 
dente francese a Feyzabad (provincia 
d’Aoudh), il colonnello Gentil, e per 
mezzo del messo Bernier, un mano¬ 
scritto contenente cinquanta « upani¬ 
shad». 

Dopo un lavoro di venti anni, dal 
quale neppure la Rivoluzione riuscì a 
distrarlo, egli ne compiva la traduzio¬ 
ne latina il 18 Brumaio deiranno TV 
(9 ottobre 1796); e la pubblicò 5 anni 
dopo (1801-1802) sotto un curioso tito- 













lo (1) e con ta seguente epigrafe tolta 
dal testo : 

«Quisquis Deum intelligit. Deus fit» 

E* in questa traduzione che Schopen¬ 
hauer lesse le upanishad, e con qual 
frutto ed ammirazione , l’ha asserito 
egli stesso . 

Ci volle del coraggio : la traduzione 
di Anquetil, eseguita con cura e fedel¬ 
tà ammirevoli, è scritta in un latino 
oscurissimo e tormentatissimo, un « la¬ 
tino persiano » dice Schopenhauer, 
quasi inintelligibile senza uno studio 
speciale . 

(1) Gupnek-hat (id est Secretimi Tegen- 
dum): Opus ipsa in India rarissimum, con- 
tinens antiquam et arcanam, seu Theologi- 
cam et Philosophicam doctrinam, e qua- 
tuor sacris Indorum Libris, Rak Beid, Dje- 
djr Beid, Sam Beid, Athrban Beid, excer- 
ptam; ad verbum, e Persico idiornate, Sam- 
skreticis vocabulis intermixto, in Latinum 
conversum; Dissertationibus et Annotatio- 
nibus, difficiliora explanantibus, illustra¬ 
timi : Studio et Opera Anquetil Duperron, 
Indicopleustae, R. Inscrip. et human, litt. 
Academiae olim Pension. et Direct. - Ar¬ 
gentorati, typis et impensis fratrum Le- 
vrault. IX (1801). 
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Difetto più grave : questa traduzio¬ 
ne non è fatta direttamente dal testo 
sanscrito, ma da una versione in per¬ 
siano, del resto eccellente, eseguita net 
1657 a Delhi, da saggi indigeni venuti 
da Benares, per comando e sotto la 
direzione di Mohammed Darà Scha- 
koh, figlio primogenito di Shàh Jehàn. 
Questo principe illuminato, nipote del - 
Vimperatore Akbar, Indù per via di 
donne , sognava, parrebbe, una specie 
di conciliazione fra le religioni indù e 
le maomettane: morì assassinato da 
suo fratello Aureng-Zeb, quale infede¬ 
le alla legge del profeta (1659): czn- 
quant’anni dopo moriva anche Aureng- 
Zeb, e con lui scompariva anche il suo 
impero; ~ un secolo dopo, topera di 
Mohammed Darà Schakoh iniziava 
quella influenza ormai nota sulla filo¬ 
sofia tedesca e sul pensiero europeo . 

Nello stesso tempo le upanishad 
acquistavano maggiore influenza nella 
vita religiosa delF India. Colui che ini¬ 
ziò questo movimento che va ancora 
diffondendosi, fu il brahmano Ram- 
mohun Roy . Letterato, erudito, più al 
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corrente delle lingue e delle letterature 
europee di quanto qualsiasi sapiente 
europeo non sia di quelle delV India, 
tentò di liberare lo spirito dei suoi 
compatrioti dalle pratiche delFindui- 
smo ch f egli giudicava idolatriche. 

Egli cercò nel passato delFIndia stes¬ 
sa il principio di questo rinnovamento , 
e lo trovò nelle upanishad , nelle quali 
vide, con ragione , « la base della fede 
dotta dell’India in tutti i tempi » (1). 

Ne tradusse parecchie in inglese, in 
hindi, in bengali, le commentò e le 
pubblicò a proprie spese. Allorquando 
morì net 1833, in Inghilterra, il suo en¬ 
tusiasmo si era comunicato alFOcci- 
dente, e Finteressamento per le upani¬ 
shad non poteva più declinare. 

Attualmente possediamo il testo san¬ 
scrito di circa duecento upanishad, e si 
continua a scoprirne delle altre, ogni 
giorno. Le più importanti sono state già 
pubblicate. E f inutile dire che non tut¬ 
te vantano uguale cmtichità, ma vanno 
aggiudicate ai diversi periodi della sto- 

(1) Goìdstucker. 
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ria delVIndia; alcune, ad esempio una 
Allah-upanishad, sono modernissime, 
e forse qualche setta dell’India conti¬ 
nua presentemente ancora a compor¬ 
ne; di molte altre nulla possiamo dire, 
se non che.sono anteriori all’VIlI seco¬ 
lo della nostra era, epoca nella quale 
Qankhara le commentava; ma le pri¬ 
mitive — e tra queste, quella che for¬ 
ma oggetto del nostro lavoro e che è 
ritenuta, per comune consenso, come 
una delle due più antiche, se non pro¬ 
prio la più antica di tutte — sono cer¬ 
tamente anteriori al Buddismo, ch’esse 
fanno già presentire; non ci si sba¬ 
glierebbe di molto ammettendo che 
sieno state redatte verso il VI secolo 
a. C. Esse effettivamente trovano il lo¬ 
ro posto nelle opere vediche e fanno 
parte legittimamente di ciò che gl’indù 
chiamano la gruti, la Rivelazione, in 
contrapposto alla Tradizione (Smriti). 
Sono interessanti, per noi, perchè ap¬ 
partengono ai più antichi monumenti 
che ci sieno pervenuti se non, come 
ritenevasi un secolo fa, della primitiva 




saggezza , almeno della sapienza india¬ 
na tanto venerata sin dall 9 antichità. 

★ ★ ★ 

Tentiamo di definire le upanishad e 
di determinare esattamente il posto 
che hanno nella letteratura dei Veda : 
qui siamo costretti ad addentrarci in 
dettagli di carattere un poco tecnico. 

E* noto che vi sono quattro Veda : 

— il Rig-Veda o Veda degli Inni; 

— il Sàma-Veda o Veda dei Canti , 
delle melodie , semplice estratto del 
precedente , accompagnato dalle note 
musicali ; 

— il YajurVeda o Veda delle for¬ 
mule del Sacrificio , conservate in pa¬ 
recchie recensioni raggruppate sotto i 
nomi di Yajur-Veda Bianco e di Ya- 
jur-Veda Nero; 

— infine f Atharva-Veda, che s*è col¬ 
locato molto dopo al seguito degli altri 
tre , e che deve il suo nome alla fami¬ 
glia sacerdotale degli Atharvani. 

Ma ogni Veda , a sua volta, si com¬ 
pone di quattro parti : innanzi tutto il 


% 
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testo degFinni o delle formule, la sa- 
milita; indi seguono i Bràhmana, una 
specie di grandi rituali in prosa che 
descrivono, per Fuso dei brahmani, i 
riti infinitamente complicati del brah- 
man o servizio divino, e che preten¬ 
dono dare la spiegazione e rendere la 
ragione e la origine delle dette cerimo¬ 
nie; ai braihmanas si ricollegano gli 
àranyakas, o libri delle foreste, spe¬ 
cialmente destinati ai Brahmani che 
hanno abbandonato il villaggio ed il 
luogo del sacrificio per ridursi a vita 
solitaria di eremitaggio in qualche bo¬ 
sco: questi àranyakas hanno, del resto, 
anch’essi un carattere liturgico e spes¬ 
so, di tal natura, da non poterli distin¬ 
guere dai Bràhmanas. Infine, agli àra¬ 
nyakas, a loro volta, si ricollegano 
strettamente, e talvolta sino a confon- 
dervisi, le upanishad. 

Che cos’è, dunque, una upanishad? 
A prima vista, il significato della pa¬ 
rola è ben netto, sebbene si dieno dif¬ 
ferenti etimologie ; è, come Faveva tra¬ 
dotto Anquetil, dalla versione persia¬ 
na, quello di Secretum tegendum, (Fin: 
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segnamento secreto, di dottrina esote¬ 
rica. Se noi tralasciamo i giuochi di 
parole per mezzo dei quali gli antichi 
commentatori pretendevano ricercare 
nelle sillabe che compongono la paro¬ 
la la missione benefacente (1) o ripa¬ 
ratrice ch’essi attribuivano alle upani - 
shad r possiamo adottare Vetimologia 
che ci fornisce il dizionario del Bòh- 
tlingk . Upanishad deriverebbe dalla 
radicale sad: sedersi, e dai prefissi 
upa : al di sotto, ai piedi, e ni : in basso . 
Ciò posto, la parola indicherebbe, sin 
dalle sue origini , Finsegnamento che i 
discepoli ricevevano seduti ai piedi del 
loro maestro, nel cerchio consacrato 
che il sole illumina alPoriente . Questo 
insegnamento, d'altra parte, può subi¬ 
to definirsi : in opposizione ai bràhma- 
nas, liturgici, ritualisti, il carattere pro¬ 
prio delle upanishad è speculativo e 
teosofico; a fronte del Karma Kànda, 
della parte rituale e del cerimoniale, 
esse, le upanishad rappresentano la 

(1) Essi spiegano : « quella che distrugge 
Tignoranza » o « quella nella quale è depo¬ 
sitata la salvezza ». 
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scienza puta (vidyà Randa), Partico¬ 
lare curioso, spesso lo Kshatrija — il 
gran signore mondano che si picca di 
filosofia — vien ritenuto come supe¬ 
riore al Brahmano, ed il prete deve an - 
dare a scuola dal pensatore laico . .Ciò, 
non perchè gli sviluppi liturgici man¬ 
chino completamente nelle upanishad, 
anzi vi si ritrovano con i loro giochi dì 
parole e con una sfilata di entità fan¬ 
tasmagoriche a lato di ardite cosmo¬ 
gonie e dei più alti voli astratti. 

* * * 

Ritorniamo all upanishad che è reg¬ 
getta di questo lavoro . 

Dopo quanto innanzi, il suo titolo 
Brihadàranyaka upanishad può tra¬ 
dursi: la dottrina o Finsegnamento 
esoterico del gran Libro della foresta . 
In questo caso particolare Vupanishad 
e Fàranyaka quasi si confondono a vi¬ 
cenda, ed entrambe fanno parte inte¬ 
grante del Brahmano . 

Questo Brahmano, detto i Cento Sen¬ 
tieri (£ata patha - Bràhmanaj unita¬ 
mente al Yajur-Veda bianco, è riguar - 


dato come una delle più importanti 
opere della letteratura vedica. Ne esi¬ 
stono due recensioni , di due famiglie, 
di due scuole differenti : dei Kanvas e 
di Màdhyandinas. Nella nostra tradu¬ 
zione noi seguiremo quest ultima re¬ 
censione tal quale ce la fornisce la più 
recente edizione , quella di O. Bóh- 
tlingk. 

In questa recensione , il Brahmano 
dei Cento Sentieri è diviso in 14 Kàn- 
das o parti e 100 àdhyàyas o letture . 
La parte quattordicesima costituisce 
la dranyaka; e Vupanishad si compone 
delle sei ultime letture della parte 
quattordicesima , preceduta da due ca¬ 
pitoli della parte tredicesima e che 
trattano del sacrificio del Cavallo . 

L'upanishad stessa si divide in 3 
parti , e ciascuna di queste tre parti, 
in due letture; in tutto comprende 47 
capitoli o brahmano. Ogni parte ter¬ 
mina con una specie di genealogia dei 
maestri che si sono trasmessi la dottri¬ 
na da Brahma Svayambhu , F Essere 
in se. 


A. F. Herold. 
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PRIMA LETTURA 


Pbimo Bra umana 
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1. - In verità, l’aurora è la testa del 
cavallo da sacrificare, il sole l’occhio, 
il vento il soffio, il fuoco vahjvànara 
la bocca aperta, l’annata l’àtman- (1) \ ) 
del cavallo da sacrificare, il cielo è il 
suo dorso, l’atmosfera il suo ventre, la 
terra il suo basso ventre, i punti car¬ 
dinali i suoi fianchi, i punti collaterali 
le sue costole, le stagioni le sue mem¬ 
bra, i mesi ed i mezzi mesi le sue arti¬ 


ci 


(1) Parola di significato molto complesso 
rhe riunisce in sè le nozioni del me, del- 
ranima, della psiche ed anche del corpo, 
dato Cu*è il segno distintivo delle perso¬ 
nalità. .m 
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colazioni, i giorni e le notti il suo pun¬ 
to di appoggio, le attribuzioni lunari 
le sue ossa, le nubi le sue carni, la sab¬ 
bia il suo nutrimento in digestione; i 
fiumi i suoi intestini, le montagne il 
suo fegato ed i suoi polmoni, le piante 
e gli alberi i suoi peli; il sole levante 
è la sua metà anteriore, il sole all’oc- 
caso la sua metà posteriore; quando 
il cavallo sbadiglia, lampeggia; quan¬ 
do sbuffa tuona; quando piscia, piove; 
la Voce è la sua voce. 

2. - In verità, il giorno è nato dopo del 
cavallo come mahiman (1) del davan¬ 
ti: la sua matrice (2) è nell’Oceano 
orientale; la notte è nata dopo del ca¬ 
vallo come mahiman di dietro: la sua 
matrice è nelPOceano occidentale. Le 
due mahimans sono nate assieme, da 
una parte e dall’altra del cavallo. 


(1) Le mahimans sono due coppe, l’una 
d’oro e l’altra di argento, le quali nelPac- 
vamedha, si mettono Puna davanti, l’altra 
dietro al cavallo, 

(2) La parola yoni : matrice, designa an¬ 
che il posto ove si collocano le mahimans 
durante il sacrificio. 

16 
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jHaya (1) ha condotto gli dei; vàjin i 
[Gaudharvas; arvan, gli asuras; a§va, 
;li uomini. L’Oceano è il suo parente, 
l’Oceano è la sua matrice. 


Secondo Brahmana 

1. - Niente era qui abbasso all’origi- 
ie : da Mrityu (2) tutto ciò era invi¬ 
luppato, dalla fame, poiché la fame è 
Trityu. Allora esso si creò il pensiero : 
|« Che io abbia un àtman », 

Allora, Mrityu si mosse all’adorazio- 
te. « Mentre adorava, nacquero le ac- 
Jque. E disse : « mentre adoravo, in ve- 
[rità Ka (3) è nato». 

E’ perciò che quello ch’è suscettibile 
|di essere arka è arka (4). 

1) Ilaya e gli altri termini riportati in 
ato periodo, tutti, in sanscrito signifi¬ 
cano : cavallo . 

(2) La morte in sanscrito è mascolino. 

• ® parola del linguaggio mistico e 

ugni fica acqua e piacere. 

(4) Arka è un termine liturgico che desi- 
fuoco del quale ci si serve nelPagva- 
nedha. L’upanishad lo dà come formato 
mila radice are: adorare , e da Ka. 




A ! 
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In verità, esiste il Ka per colui chi. 
conosce che ciò ch’è suscettibile d’esse-l 
re arka è arka, quegli per tal modo sa. 

2. - Le acque sono Parka. Ciò che 
era la parte migliore delle acque ven- 
ne agitata e diventò terra. 

Sulla terra, Mrityu penò: da lui chei 
aveva penato, che s’era riscaldato (1), 

10 splendore — il succo — sgorgò ej 

questo fu il Fuoco. . 7 : ià || 

3. - Ed egli divise in tre il suo àt- 
man: un terzo ne formò il sole ed un 
terzo il vento: ora, è proprio il soffio) 
[che Pha] diviso in tre. 

L’Oriente è la sua testa, e questo) 
punto qui e quest’altro (2) sono i suoi' 
avambracci; l’Occidente è la sua coda, 
e questo punto qui. e quest’altro (3) 
sono le sue coscie; il sud ed il nord so 
no i suoi fianchi ; il cielo è il suo dorso, 
l’atmosfera è il suo ventre, la terra è 

11 suo petto, ed è lui che si mantiene 

sulle acque. jj.|; 

(1) La stessa parola in sanscrito significa 
riscaldarsi e mortificarsi. 

(2) Il nord-est ed il sud-est. 

(3) Il nord-ovest ed il sud-ovest. 
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E, ovunque vada, similmente si con¬ 
duce, quegli che per tal modo sa. 

4. - Ed egli desiderò: « Che un se¬ 
condo àtman nasca per me». 

E, mentalmente, egli si accoppiò con 
la Voce, egli Mrityu con essa, la Fame. 
Ciò ch’era la semenza divenne Tanna¬ 
ta; mentre prima non vi era Tannata. 

Lo custodì precisamente la durata 
di una annata, ed in capo a tal tempo 
lo emise. 

Appena che quello fu nato, Mrityu 
aprì la bocca per ingoiarlo, e fece: 
bhàn, e questa fu la Voce. 

5. - E considerò : « In verità, se io 

mi conduco da nemico contro di esso, 
farò un limitatissimo pasto ». E per 
mezzo di questa Voce, per mezzo di 
questo àtman, emise tutto ciò che è, 
tutto questo qui, qualunque cosa: i 
Rics, i Yadijurs, i Sàmans (1), i chan- 
das (2), i sacrifici, la posterità, gli ani¬ 
mali. * m 

Tutto ciò che emetteva, si metteva 


fi) Elementi che compongono i Veda. 
(2) Nome dei ritmi vedici. 
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a mangiarlo. In quanto mangia tutto, 
è questa la qualifica d’Aditi d’essere 

Aditi (1). 

Egli è mangiatore di tutto, tutto e- 
per lui del mangiare, e colui che co¬ 
nosce questa qualità d’Aditi di essere 
Aditi, quegli per tal modo sa. 

6. - Egli ebbe un desiderio : « Orto 
sacrifichi grandemente con un gran sa- 
orificio ì>. 

Egli penò, s’eccitò di calori. Da lui 
ch’era affaticato, ch’era riscaldato, 
la gloria — la virilità — venne fuori 
e si liberò. In verità, i soffi sono la glo¬ 
ria, la virilità. 

Ora, venuti fuori i soffi, il corpo si 

mise a gonfiare. \ 

Nel suo corpo giustamente era lo 

spirito. 

7. - Egli ebbe un desiderio: «Che 
questo, per me, sia di una purezza ii- 
tuale, che per suo mezzo io abbia un 
àtman ». 


(1) Aditi è divinità vedica di carattere 
molto vago, madre degli Adityro; il suo no- 
me viene qui dato come procedente dalla 
radice ad: mangiare. 







■ 


Da ciò nacque il cavallo : perchè egli 
s’era gonfiato (1). 

Questo fu adatto al sacrificio: ed è 
questa la qualità d’a§vamedha di esse¬ 
re agvamedha (2)1 Dunque, in verità, 
quegli conosce l’agvamedha colui che, 
pel tal modo, sa. 

8. - Non avendo rattenuto il cavallo, 
Mrityu rifletté. Questo, lo acciuf¬ 
fò (3), a capo d’un’annata, per sè; le 
bestie le cedette alle Divinità. E’ per¬ 
ciò che si sacrifica come pertinente a 
tutti gli Dei ciò ch’è stato consacrato 
di pertinenza di Prajàpati. 

Questi è l’a^vamedha: chi accalda; 
per lui l’annata è Tatman, il fuoco è 
l’arka; i mondi che ci circondano so¬ 
no, per lui,, gli àtmans, ed ivi è l’arka, 
ed ivi è l’a^vamedha. 

Costui, a sua volta, diviene una Di- 

-—— ♦ 

(1) S’era gonfiato: agvat in sanscrito, tale 
sarebbe secondo le upanishad, Fetimologia 
di agva: cavallo . 

(2) Aqvamedha, secondo le upanishad, 
sarebbe formato da agva e da medhya: pu¬ 
rezza rituale. 

(3) Eufemismo della lingua liturgica per 
dire: sacrificare. 
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vinità unica, Mrityu se ne diparte, ed 
egli trionfa una seconda volta di Mri- 
tyu, Mrityu non lo colpisce, Mrityu e 
il suo àtman, egli conquista una vita 
piena; e diventa una di queste divini¬ 
tà, quegli che, per tal modo, sa. 


ì 




Terzo Brahmana 


1. - I figli di Prajapati sono di due 
specie : gli Dei e gli Asuras. Ora, i più 
deboli erano gli Dei, i più forti gli 
Asuras. Essi lottarono tra di loro a ca¬ 
gione di questo mondo. 

2. - Ora, gli Dei dissero : « Moviamo¬ 

ci, sorpassiamo gli Asuras nel sacrifi¬ 
cio, servendoci delPudgitha (1). / 

3. - Ed essi dissero alla Voce : 

« Canta per noi Fudgitha ». 

— « Lo voglio, sì » rispose questa. 

E per essi la Voce cantò. Ciò che vi 
è di godimento nella voce, essa, can¬ 
tando rintroduceva per gli Dei, e ciò 

(1) Melodia rituale sulla quale si cantano 
le formule del Sama-Veda. 
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v’è di ben parlare, essa lo intro- 
[ceva per sè stessa. Gli Asuras se ne 
(corsero : « In verità, grazie a questo 
Igàtar (1) essi tentano sorpassarci ». 
ii corsero sopra e Io trafissero col 
[ale. Questo male è propriamente ciò 
ie v’è di non vero nel parlare; è que- 
lo quel male. 

4. - Ed essi dissero al Soffio: 

« Canta per noi l’udgitha ». 

[— « Lo voglio, sì » questi rispose. 

E per essi il soffio cantò. Ciò che vi 
di godimento nel soffio, esso cantan- 

lo lo introduceva per gli Dei, ciò che 
’è di buon sentimento esso lo introdu¬ 
ceva per sè stesso. Gli Asuras se ne 
accorsero : « In verità, grazie a questo 
udgàtar, essi tentano sorpassarci ». Gli 
corsero sopra e lo* trafissero con il 
male. ^Questo male è propriamente ciò 
che vi è di fallace nel sentimento; è 
| questo quel male. 

5. - Ed essi dissero all’Occhio : 

« Canta per noi l’udgitha ». 

— « Lo voglio, sì » questi rispose. 

(1) Colui che canta Pudgitha. 
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E per essi l’Occhio cantò. Ciò che 
è di godimento nell’occhio, cantando*.™ 
esso lo introdusse per gli Dei, ciò che 
v’è di bene nella vista Fìntroduceva 
per sè stesso. Gli Asuras se ne accor- 
sero : « In verità, grazie a questo udgà- 
tar essi tentano sorpassarci ». Gli cor¬ 
sero sopra e lo trafissero con il male. 
Questo male è propriamente ciò che 
v’è di falso alla vista di questo mondo; 
è questo quel male. 

6. Ed essi dissero all’Orecchio: 

« Canta per noi Fudgitha ». 

— « Lo voglio, sì » questi rispose. 

E per essi l’Orecchio cantò. Ciò che 
v’è di godimento nell’orecchio, esso 
cantando lo introduceva per gli Dei, 
ciò che v’è di buon comprendere esso 
Fintroduceva per sè stesso. Gli Asuras 
se ne accorsero : « In verità, grazie a 
questo udgàtar, essi tentano sorpassar¬ 
ci ». Gli corsero sopra e lo trafissero 
con il male. Questo male è propria¬ 
mente ciò che v’è di falso intendimen- j 
to quaggiù; è questo quel male. 













I 7. - Ed essi dissero allo Spirito : 

« Canta per noi Pudgìtha ». 

— « Lo voglio, sì » questi rispose. 

E per essi lo Spirito cantò. Ciò che 
v’è di godimento nello spirito, cantan¬ 
do, lo introduceva per gli Dei, ciò che 
v’è di bene nel compiere un atto voli¬ 
tivo, egli lo introduceva per sè stesso. 
Gli Asuras se ne accorsero : « In veri¬ 
tà, grazie a questo udgàtar, essi tenta¬ 
no sorpassarci ». Gli corsero sopra e lo 
trafissero con il male. Questo male è 
propriamente ciò che quaggiù vi è di 
erroneo nel compiere un atto volitivo; 
è questo quel male. 

8. - Ed in tal maniera, certamente, 
queste Divinità furono assalite dai ma¬ 
li e trafitte con il male da parte degli 
Asuras. Ora questi [asuras] dissero 
al soffio che è nella bocca: 

« Tu, canta per noi Pudgìtha » 

— « Lo voglio, sì » rispose questi. 

E questi cantò per essi. Se ne accor¬ 
sero : « In verità, grazie a questo ud¬ 
gàtar stanno per sorpassarci ». Gli 
corsero sopra volendolo penetrare col 
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male. E similmente come, cozzando 
contro una pietra, una pallottola di 
terra si frantuma, subito, ridotti in 
briciole in tutte le direzioni, essi 
scomparvero. In seguito, gli Dei rima¬ 
sero, e gli Asuras scomparvero. 

Colui che esiste a cagione del suo 
àtman, suo cugino (1) passa per lui, 
quegli che, per tal modo, sa. 

9. - Ed essi dissero : « Dove, per noi, 
è passato quello, ciò ch’è tanto legato 
a noi? Quello è nelPinterno della boc¬ 
ca ». Ecco perchè esso è Ayàsya; e per \ 
di più è Angirasa (2), perchè esso è il 
succo delle membra. 

10. - E questa Divinità ha per nome 
Dùr: effettivamente Mrityu si tiene 
lungi da questa. Certamente Mrityu 


(1) Questo termine ha preso di buon'ora 
in sanscrito, il valore di nemico, di rivale. 

(2) Ayàsya Angirasa (cioè a dire, della tri¬ 
bù degli angiras) nella tradizione vedica pas¬ 
sa per autore di molti inni. 

L'upanishad s'appoggia su una etimolo¬ 
gia fantastica per applicarla al soffio, ch’è 
nella bocca, bocca dicesi àsya; membro : 
anga; e succo: rasa . 
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testa lungi da colui che, per tal mo- 
Ido, sa. 

I 11. - E questa Divinità, avendo scac- 
Iciato Mrityu, ch’è il male di queste Di- 
Ivinità, lo fece andare là ove è la meta 
Idi queste regioni. Ivi essa mise da ban- 
Ida il male di queste Divinità. Per tale 
cagione, non è necessario che egli si 
diriga verso i popoli, basta che si diri¬ 
ga là ov’è la sua mèta, poiché disse a 
se stesso: «Non è necessario ch’io se¬ 
gua la pista del male, che è Mrityu ». 

12. - E questa stessa Divinità, aven¬ 
do scacciato da queste Divinità il ma¬ 
le che era Mrityu, le trasporta poscia 
al di là di Mrityu. 

13. - E trasportò al di là la Voce per 
la prima, e quando questa fu liberata 
al di là di Mrityu, divenne il Fuoco. 
E’ questo fuoco, passato al di là di Mri¬ 
tyu, che brilla qui. 

14. - In seguito, trasportò al di là il 
soffio; e quando questo fu liberato al 
di là di Mrityu, diventò il Vento. E f 
questo il Vento, passato al di là di Mri¬ 
tyu, che qui soffia, purificatore. 
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15. - In seguito trasportò, al di là, 
rocchio; e quando questo fu liberato 
al di là di Mrityu, diventò il Sole. E’ 
questo Sole quaggiù, passato al di là 
di Mrityu, che riscalda (1), 

> 16. - In seguito trasportò al di là 

l’Orecchio; e quando questo fu liberato 
al di là di Mrityu, diventò le Regioni 
Cardinali. Sono queste regioni che so¬ 
no passate al di là di Mrityu. 

17. - In seguito trasportò al di là lo 
spirito, e quando questo fu liberato al 
di là di Mrityu, diventò la luna. E’ 
questa luna, quaggiù, passata al di là 
di Mrityu, che luce. 

Similmente, in verità, questa Divi¬ 
nità trasporta al di là di Mrityu quegli 
che, per tal modo, sa. 

18. - Ed allora, cantando per sè stes¬ 
so, si procurò tutto ciò che si mangia 
e può mangiarsi. Il nutrimento, qua¬ 
lunque esso sia, che è mangiato, è da 
lui che viene mangiato, ed è su ciò 
ch’egli trova il suo punto di appoggio. 


(!) o mortifica [o accalda]. 
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I 19. - E gli Dei dissero: 

I « Ciò, certamente, che è il nutrimen¬ 
to, cantando tu l’hai ottenuto da te 
Istesso. Facci prender parte a questo 
Inutrimento ». 

I « Tutti assieme penetrate in me ». 

« Sì ». 

I E, d’intorno, da ogni parte, penetra¬ 
rono in lui. E’ perciò che per mezzo 
del nutrimento che si mangia da per 
sè, per mezzo di questo nutrimento, 
queste Divinità vengono saziate [ap¬ 
pagate]. Similmente, i suoi penetrano 
in lui, egli è il nutricalore dei suoi, il 
migliore, egli cammina in testa, egli 
mangia il nutrimento, egli è il sovra¬ 
no, colui che, per tal modo, sa. 

20. - Quegli certamente che, fra i 
suoi, vuol tener testa a colui che per 
tal modo sa, non è sufficiente per co¬ 
loro che deve sostenere. D’altra parte, 
colui che segue quello, che per tal mo¬ 
do sa, colui che vuole serbare al suo 
seguito quelli che deve custodire, que¬ 
gli è sufficiente per coloro che deve 
nutricare. 
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21. - Questi è Ayàsya Angirasa, per 
chè è il succo delle membra. In verità 
il Soffio è il succo delle membra» poi¬ 
ché in verità il Soffio è il succo delle 
membra. E* perciò che da qualunque 
membro il succo sorta, quel membro si 
dissecca: poiché il Soffio è il succo 
delle membra. 

22. - Esso è Brihaspati (1). La voce 

in effetti è Brihati (2); questi è il mae¬ 
stro (3) della voce: dunque è Briha¬ 
spati. ir 

23. - Esso è Brahmanaspati (4). La 

voce, in effetti, è brahma (5); questi è 
il maestro della Voce : dunque è Brah¬ 
manaspati. ' § 

24. - Esso è Sàman. La voce in ve¬ 


ti) Nome cTima divinità vedica che pre¬ 
siede alla parola sacra. 

(2) Brihati significa la Forte, ed è anche 
il nome di un maestro vedico. 

(3) Maestro , in sanscrito si dice: pati. 

(4) Brahmanaspati = Brihaspati. 

(5) Brahma, identico all’Atman designa 
anche il Veda, che ne è il verbo. Non con¬ 
fondere il Brahma impersonale con Brah- 
mà t ch’è la prima delle 3 ipostasi che for¬ 
mano la trinità indù. 
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rità è il Sàman. Questi è sa ed ama (1). 
E’ questa la proprietà del Sàman di 
essere Sàman. E poiché questo è ugual¬ 
mente un verme, ugualmente un mo- 
scherino, ugualmente un elefante, 
uguale a questi tre mondi, uguale a 
quest’universo, è perciò eh’esso è Sà- 




man (2). 

Quegli ottiene l’unione con il Sàman, 
la partecipazione al mondo dej Sà¬ 
man, colui che questo Sàman, per tal, 
modo, sa. 


25. - Esso è, in verità, Fudgitha. In 
verità il soffio è ut : in effetti per mez¬ 
zo del soffio tutto questo mondo è so¬ 
stenuto; la voce è il canto (3); ut e 
githa è questa l’udgìtha. 


26. - Ed è così che Brahmadatta Cal¬ 


ti) Sa ed ama sono due pronomi dimo¬ 
strativi, il primo femminile ed il secondo 
maschile. 

(2) Sàman è messo qui in confronto con 
Sama: eguale. 

(3) Ut, prefisso sanscrito che indica un 
movimento di ascensione, è contenuto nella 
parola ut-tabdha: sostenuto . Canto si dice 
gttha. 
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kitàneya (1), mangiando il Re (2), dis¬ 
se : « Che questo Re faccia cadere in 
pezzi la mia testa, se è diversamente 
che Ayàsya Angirasa faceva Pudgi- 
tha », Effettivamente questi faceva 
Pudgìta sia con la voce che con il 
soffio. 

27. - A colui veramente che conosce 
la proprietà del Sàman ridonda la 
proprietà. In verità, la proprietà del 
Sàman è Pintonazione. Perciò quando 
si accinge a compiere Pufficio di prete, 
egli deve desiderare delle intonazioni 
nella voce. Con questa voce che ha del¬ 
le intonazioni, egli farà il suo ufficio 
di prete. Perciò nei sacrifici piace aver 
qualcuno che possiede le intonazioni 
ed anche chi possiede [la detta] pro¬ 
prietà. La proprietà tocca a colui che 
conosce questa proprietà del Sàman, a 
quegli che per tal modo, sa. 

28. - Colui che conosce Poro di que¬ 
sto Sàman, ottiene Poro. In verità, Poro 


(1) Personaggio sconosciuto. 

(2) Designazione mistica del Soma, be¬ 
vanda sacra. 
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del Sàman è l’intonazione : ricava Foro 
colui che conosce questo oro del Sà¬ 
man, quegli che per tal modo, sa. 

29. - Colui che conosce l’appoggio* di 
[questo Sàman, quello ha un appoggio. 
E’ la voce, in verità, che è l’appoggio 
di questo Sàman: in effetti, è appog¬ 
giandosi nella voce che questo soffio 
è cantato. Altri dicono che lo è nel 
[nutrimento. 

30. - Ora, partendo da ciò, s’inizia 
IFascensione (1) dei Pàvamanas (2). In 
verità il prastotar compie l’ufficio di 
|prastotar (3) celebrando ad alta voce 

Sàman. Allorquando questi compie 
[il suo ufficio di prastotar, egli mor- 
jmora quanto segue: 

« Fammi andare dal non-essere al¬ 
l'essere, fammi andare dalVoscurità 
mia luce, fammi andare dalla morte a 
\ciò cke non muore mai ». 


0) L’ascensione: abhyàroha è una ceri¬ 
ionia che consiste nella recita delle tre 
formule enunciate in seguito, e che assicu¬ 
rano al recitatore la divinità. 

(2) Stanze vediche che accompagnano la 
cerimonia nella quale il Soma è purificato. 

(3) Prete ausiliario deirudgàtar. 
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31. - Quando egli dice queste parole : 

« Fammi andare dal non-essere all’es¬ 
sere », in verità, la morte è il non-es- 
sere, Tessere è ciò che non muore mai. 

« Dalla morte fammi andare a ciò che . 
non muore mai, fa che io sia ciò che 
non muore mai » : ecco esattamente 
ciò ch’egli dice. 

Quando egli dice: «Fammi andare 
dalla morte a ciò che non muore mai » 
in questa frase non vi è nulla di co¬ 
perto. 

33. - In seguito, in ciò che costituisce 
gli stotras (1) in esso, egli può, pel suo 
àtman, ottenere, per mezzo del canto, 
tutto ciò che si mangia. E ch’egli scel¬ 
ga, dunque, in esso, il desiderio che 

desidera, quello stesso. 

L’udgatàr il quale per tal modo sa, 
ottiene, cantando, il desiderio ch’egli 
desidera per il proprio àtman o per 
quello a profitto del quale si compie 
il sacrificio. 

Questo, in verità, conquista il mon¬ 
do; e non eleva alcuna preghiera che 

(1) Versi cantati dal prastotar. 
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non pervenga a conquistare il mondo, 
chi in verità conosce questo Sàman, 
quegli che, per tal modo, sa. 

Quarto Brahmana. 

1. - L’Atman, ecco ciò che era questo 
all’inizio, in foggia di purusha (1). 
Esso, avendo rivolto i suoi sguardi in 
ogni senso, non vide altro all’infuori 
del proprio àtman. 

« Sono io, io sono » : ecco ciò ch’egli 
disse all’origine. 

In seguito, ebbe nome : il « Me » (2). 
E’ perciò che ancora presentemente 
quando si chiama qualcuno, questi su¬ 
bito risponde : « Sono io », e poi dichia¬ 
ra l’altro suo nome. 

2. - Poiché, essendo anteriore a tut¬ 
to questo, esso ha consumato tutte le 

(1) la parola « purusha » ha il significato 
generale di uomo (lai. homo) ; talvolta as¬ 
sume il significato particolare di uomo pri¬ 
mitivo, originale, tal’altra di uomo interio¬ 
re ( homunculus ). 

(2) In italiano V « Io ». N. d. T, 
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parole, ed è perciò che esso è puru- 
sha (1). 

In verità consuma chi desidera stare 
alla sua presenza, quegli che, per tal 
modo, sa. 

3. - Esso ebbe paura: ed è perciò 
che colui ch’è solo ha paura. 

Or, esso considerò: «Poiché non 
v’ha altri che io, di chi, dunque, ho 
io paura? » Per questa considerazio¬ 
ne, gli svanì la paura. Di chi, in effetti 
avrebb’egli avuto paura? E’ ad un se¬ 
condo che appartiene la paura. 

4. - Ora, esso non aveva alcun piace¬ 
re, è perciò che quando si è soli, non 
si affaccia alcun piacere. 

Desiderò un secondo: ora, nell’insie¬ 
me esso era così come un uomo ed una 
donna che si abbracciano. 

5. - Esso fece cadere in due questo 
suo àtman. Da ciò ebbero origine lo 
sposo e la sposa (2). E’ perciò che Yàj- 

(1) L’upanishad raccosta purusha a par¬ 
va: prima, innanzi, anteriormente, e ad 
ush: consumare. 

(2) L’upanishad riporta alla radicale pat:_ 
cadere, le due parole : pati •= sposo, e patni 
= sposa. 
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navalkya (1) ha detto così : « Noi sia¬ 
mo, noi due, ciascuno come una me¬ 
tà ». Ecco perchè questo vuoto viene 
colmato dalla donna. Esso la possedet¬ 
te, e da questo atto nacquero gli uo¬ 
mini. 

il ' 

6. - Esso, ch’era aqche essa, consi¬ 
derò : « In qual modo mi possiede a- 
vendomi partorita dal suo àtman? Ah, 
bisogna ch’io scompaia [mi trasfor¬ 
mi?] ». 

7. - Essa diventò vacca, l’altro toro. 
Egli la possedette. Da ciò nacquero le 
vacche. 

8. - L’una divenne giumenta e l’altro 
stallone; l’una asina e l’altro asino. 
Egli la possedette. Da ciò nacquero i 
solipedi. 

9. - L’una divenne capra e l’altro 
becco; l’una pecora e l’altro ariete. 
Egli la possedette. Da ciò nacquero le 
capre ed i montoni. 

Così propriamente tutto ciò che si 

(1) Nome d’un maestro vedico. ' 
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propaga per coppie, sino alle formi¬ 
che, esso emanò tutto ciò, 

10. - Questo qui conobbe i « In veri¬ 
tà, io sono la Creazione: perchè sono 
io che ho creato tutto ciò ». Ed allora 
questi divenne la creazione. E’ certa¬ 
mente in questa creazione dell’àtman, 
quegli che, per tal modo, sa. 

11. - Indi, questi produsse il fuoco 
per mezzo dello sfregamento, nel se¬ 
guente modo: egli si creò Agni con la 
propria bocca quale matrice e con le 
proprie mani. 

E’ perciò che queste due cose non 
hanno peli alFinterno; in effetti, la 
matrice è priva di peli alFinterno. 

12. - E così, quando si dice : « Compi 
un sacrificio a questo, compi un sacri¬ 
ficio a quest’altro », e così per tutti 
gli Dei presi ad uno ad uno, questi Dei 
sono i particolari della sua creazione, 
poiché esso è la somma degli Dei. 

13. - Poi, tutto ciò ch’esiste quaggiù 
di umido, esso lo creò dal suo sperma. 
Ed è questo il Soma. Certamente, tutto 
questo mondo, intanto che sussiste, si 
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divide in mangiare e mangiatori. Il 
Soma è ciò che si mangia, Agni è il 
mangiatore. 

14. - In questo risiede la super-crea¬ 
zione del Brahma. Poiché esso s’è crea¬ 


to degli Dei migliori di sé stesso, per¬ 
chè, essendo esso mortale, s’è creato 
fra grimmortali, ed è perciò che vi è 
super-creazione. E persevera in questa 
super-creazione del Sé, quegli che, per 
tal modo, sa. 


15. - E questo, certamente, sino a 
questo momento, era ancora indeter¬ 
minato. Ed esso lo determinò per mez¬ 
zo del nome e della forma : « Questo 
ha il tal nome, ha la tal forma ». E’ 
perciò che le cose quaggiù, ancora oggi 
vengono precisamente determinate con 
il nome e con la forma : « Ciò ha il tal 
nome, ha la tal forma ». 


16. - Ed esso, tutto pervade quaggiù 
sino alla estremità delle unghie, come 
un rasoio rinchiuso nella sua custodia, 
come lo scorpione nel suo nido. Non 
lo si vede affatto. 


17. - Essendo incompleto [informe?] 
















quando soffia lo si chiama Soffio, 
quando parla: la Voce, quando vede: 
l’Occhio, quando ascolta: l’Orecchio, 
quando pensa : il Manas (1). Questi no¬ 
mi non sono altro che i nomi delle 
sue azioni. 

Colui che adora una di queste, vuol 
dire che non sa; perchè queste cose, 
ad una ad una non sono il complesso. 

18. - Che Io si adori così : « Esso è 
•1 Atmàn » perchè è in Ciò che tutte 
queste manifestazioni particolari si 
fondono neU’f/no. 

Ciò, per cui mezzo occorre ricerca¬ 
re la traccia di tutto ciò, è per mezzo 
della conoscenza che esso è l’Atman; 
perchè è per suo mezzo che tutto ciò 
si conosce, come, certamente lo si ri¬ 
conoscerebbe dai suoi indizi. 

Quegli, anche, trova la gloria e la 
reputazione, colui che, per tal mo¬ 
do, sa. 

19. - Questo stesso è più caro d’un fi¬ 
glio, più caro della fortuna, più caro 

.J 1 * 11 jnanas è lo spirito, l’intelletto; per 
gl Indù è il sesto senso, il senso interno. 
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di qualsiasi altra cosa, perchè ciò, che 
è l’Atman, è più intimo dell’intimo. 

Se qualcuno dicesse di una persona 
che parla d’altra, anziché dell’Atman, 
come cosa a lui cara : « Egli perderà 
ciò che gli è caro », egli è padrone, per 
parte sua, che così ne sia. Che si adori 
solamente l’Atman come cosa cara. Co¬ 
lui che adora esclusivamente l’Atman 
come caro, colui che a questo è caro, 
non è destinato a perire. 

20. - E si dice : « Se gli uomini cre¬ 
dono ch’essi dovranno tutti pervenire 
attraverso la conoscenza del Brahma, 
che cosa, adunque, questo Brahma da 
se stesso ha conosciuto, Esso dal quale 
tutto ciò procedette? ». 

21. - In verità, Brahma, ecco ciò che 
era tutto ciò, all’origine. Esso aveva co¬ 
nosciuto solamente il suo Atman : « Io 
sono Brahma ». E’ da questo che tutto 
ciò ebbe origine. Quegli fra gli Dei che 
si è svegliato in Sè, questo Dio diven¬ 
tò Sè. 

E’ così per i Rishis, ed ugualmente 
per gli uomini. 






































22. - E’ precisamente osservando 
(considerando) ciò che il Rishj Vàma- 
deva scoprì : « Io ero Manu ed il Sole ». 
Ed ancor oggi colui che, per tal modo, 
sa: « Io sono Brahma » costui lo divie¬ 
ne. A costui gli Dei non possono oppor¬ 
si che lo diventi, poiché esso è il loro 
stesso Atman. 

Ne segue: chi adora un’altra Divi¬ 
nità . « Codesto e un altro, io sono un 
altro » costui non sa. 

Costui è come un [capo di bestiame] 
dell’armento per gli Dei. Come, certa¬ 
mente, un numeroso armento nutri¬ 
rebbe un uomo, così ogni persona nu¬ 
trisce gli Dei. Anche quando una sola 
bestia dell’armento fosse rubata, ciò 
non è gradevole, figurarsi allora se lo 
fossero in molte ! E’ perciò che gli Dei 

non hanno piacere che gli uomini co¬ 
noscano tutto ciò. 

23. - Brahma, in verità, era al co- 
minciamento tutto ciò [che è], solo, 
unicamente. Essendo solo, non posse¬ 
deva la forza. Esso si super-creò una 
forma migliore : il Kshatra, fra gli Dei 
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i Kshafra sono : ladra, Varuna, Soma, 
Rudra, Parjanya, Jama, Mrityu, Igàna. 
Perciò non è null’altro di superiore al 
Kshatra. 

E’ per questa ragione che il brah¬ 
mano è seduto al di sotto del Hshatriya 
nel ràjasùja (1). E’ al solo Kshatra che 
egli concede quest’onore. La matrice 
del Kshatra è il brahma. Perciò, ben* 
chè il re sia elevato alla dignità di es^ 
sere il più alto, la sua matrice è il 
brahma che alla fin fine, tuttavia, Tin- 
troduce in sè. Quegli che gli produce 
del male, costui offende la sua matri¬ 
ce. Costui degrada perchè ha prodotto 
un male a chi è migliore di sè stesso. 

È 

24. - Egli non possedeva ancora la 
forza. Si creò il vi$, [cioè] quelli fra 
gli Dei che si designano come colletti¬ 
vità ed a gruppi; [essi sono] i Vasus, 
i Rudras, gli Adityas, i Vigvedevas, i 
Maruts. 

25. - Ed egli non possedeva ancora 
la forza. Egli si creò la casta dei ^u- 

(1) Sacrificio che accompagna la cerimo¬ 
nia del « Sacro regale 
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dras : la nutricatrice. E’ proprio questa 
terra che è Pùshan (1), in effetti è que- i 
sta terra che nutrisce questo universo ' 
tutto, pertanto che esiste. I 

26. - Ed egli non possedeva ancora 
la forza. Ed allora egli si super-creò 
una forma miglio/re: il Dharma (2). 

Cosa è il Dharma? E’ il Kshatra del 
Kshatra. E perciò nulla v’è di superio¬ 
re al Dharma. E’ per questo che un 
uomo più debole può proporsi di diri¬ 
gere un altro più forte, tal quale come 
se sj servisse [dell’autorità] di un re 

In verità, ciò ch’è il Dharma, questo 
e la verità. Ed è perciò che di colui 
che dice la verità, si dice : « Egli ha 
detto il Dharma », e di colui che dice 
il Dharma : « Egli dice la verità ». L’u¬ 
no e l’altra sono uno. 


27.. E’ questo il brahma, il Kshatra, 


(1) LAipanishad 
shan alla radice 
trire. 


riavvicina il nome Pù- 
push che significa nu* 


» P ar ola di senso molto complesso, e 

essenzn 0 ^"^ 81 ^ nozioni d > legge, dovere, 
^.1 ? d anc ^ e Presso i buddisti è di- 
\entat a 1 espressione generale che designa 
1 insieme di tutto ciò che è 8 
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il vig, ed il gudra. Ed è servendosi di 
Agni ch’esso è stato il brahma fra gli 
Dei ed il brahmano fra gli uomini. Es- 
so è stato per mezzo del Kshatriya : il 
kshatriya, per mezzo del Vai^ya: il 
vaigya, per mezzo del Qùdra : il cudra. 
E’ perciò che gli Dei desiderano avere 
il loro mondo in Agni, e gli uomini nel 
brahmano. In effetti il brahma fu in 
queste due forme. 

28. - Ne segue, in verità, che colui 
che se ne va da questo mondo senza 
aver visto il suo mondo. Costui, per il 
fatto che questo non è conosciuto, non 
lo mangia, così come il Veda s’egli non 
lo ha recitato, o quella qualunque azio¬ 
ne che non sia stata compiuta. E cer¬ 
tamente, quand’anche colui che non sa 
ciò, compie opere molto meritorie, que¬ 
ste, alla fine, vengono, da lui, esaurite. 

Che si adori il solo Atman come 
mondo. Colui che adora l’Atman solo 
quale suo mondo, le sue opere non so¬ 
no mai esaurite. Perchè da questo At¬ 
man, tutto ciò ch’egli desidera, Fernet¬ 
te da sè. 
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29. - Quindi, in verità, questo Atman 
è il mondo di tutti gli esseri. Per il fat¬ 
to che si versano le libazioni, per il 
fatto che si compiono i sacrifici, è il 
mondo degli Dei. Per il fatto che si 
recitano le preghiere, è il mondo dei 
Rishis. Per il fatto che si desidera la 
progenitura, per il fatto che si com¬ 
piono le offerte, è il mondo dei Pi tris. 
Quindi/ per il fatto che si ospitan gli 
uomini e si dà loro da mangiare, è il 
mondo degli uomini. Quindi per il fatto 
che ci si procura dell’erba e dell’acqua 
per il bestiame è il mondo del be¬ 
stiame. 

Per il fatto che nelle sue case, qua¬ 
drupedi, uccelli, e così di seguito sino 
alle formiche, vivono di lui, è il loro 
mondo. * ' ■ 

E comeche, certamente si desidera 
la non-perdita per il proprio mondo, 
per colui che per tal modo sa, tutti gli 

esseri sempre desiderano la non-per¬ 
dita. 

Ecco ch’è noto, quello ch’è bene esa¬ 
minato. 
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30, - L’Atman, ecco ciò ch’era questo 
alla origine, solo unicamente. Esso de¬ 
siderò : « Che una sposa sia a me, che 
io generi, che la ricchezza venga a me v 
e che io possa compiere le opere ». 

Ecco il completo desiderio, ed anche 
se si continua a cercare, non si trove¬ 
rebbe nulla di più. E’ perciò che ancor 
oggi l’uomo solitario desidera : « Che 
mi sia concessa una sposa, che io gene¬ 
ri, che la ricchezza mi venga, e ch’io 
compia le opere ». : 

E così, fino a tanto che non ottiene 
queste cose, una per una, per tanto 
tempo egli pensa che è incompleto. 

Ecco la sua pienezza: 

31. - Per lui il manas è l’atman, la 
voce la sposa, il soffio la progenitura, 
rocchio la ricchezza umana, perchè 
egli l’acquista per mezzo dell’occhio, 
l’orecchio la ricchezza, Fàtman è le 
opere, perchè è per mezzo delTàtman 
ch’egli divina e per mezzo dell’orecchio 
che intende. Per sè compie le sue ope¬ 
re. E’ questo il quintuplo sacrificio, la 
quintupla vittima, il quintuplo purusha 
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Questo universo è quintuplo, tutto, in 
quanto esiste. Quegli conquista questo 
universo, tutto, in quanto esiste, colui 
che per tal modo, sa. 


Quinto Brahmana. 

1. - Quando il Padre produsse sette 
nutrimenti per mezzo della sua saggez¬ 
za, per mezzo delle sue austerità, uno, 
fu in comune con sè, due li divise con 
gli Dei, tre li mangiò per il suo àtman, 
ed uno lo cedette al bestiame. 

In questo ha il suo punto di appog¬ 
gio ogni cosa, ciò che respira e ciò che 
non respira. Perchè questi nutrimen¬ 
ti non si esauriscono affatto, mentre 
vengono continuamente mangiati? 

Dunque, quegli che conosce questa 
inesauribilità, quegli mangia il nutri¬ 
mento con la propria faccia, e, per tal 
modo va verso gli Dei e vive di ciò che 
fortifica. 

Così dicono i versi. 

2. - « Quando il Padre produsse sette 
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nutrimenti per mezzo della sua sag¬ 
gezza, per mezzo della sua austerità ». 
Effettivamente è per mezzo della sua 
saggezza e per mezzo delle sue auste¬ 
rità che il Padre li ha creati. 

« Uno fu in comune con sè ». Questo 
è suo; è il nutrimento comune tutto 
quello che viene mangiato quaggiù. 
Colui che adora questo, costui non si 
sottrae al male, perchè detto nutri¬ 
mento è in comune. 

3. - « Due li divise con gli Dei ». Ciò 
che si offerisce nel fuoco e ciò che si 
offerisce in seguito ad un sacrificio, 
E’ perciò che si fanno le offerte nel 
fuoco a gli Dei, e si fanno le altre of¬ 
ferte. E dicesi anche : è il sacrificio del 
novilunio e del plenilunio. Dunque, 
che non si compiano dei sacrifici in vi¬ 
sta di un desiderio. 

4. - E ne cedette uno al bestiame ». 
E 5 il latte. In effetti, è il latte il primo 
alimento per il quale mangiano e vi¬ 
vono gli uomini e gli animali. E’ per¬ 
ciò che o si fa leccare dapprima il bur¬ 
ro sciolto al neonato, o gli si fa poppa¬ 
re il seno. 
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5. - Per questa ragione, un bimbo ap¬ 
pena nato lo si chiama : uno che non 
mangia affatto erba. 

« In questo, ogni cosa ha il suo punto 
di appoggio, ciò che respira e ciò che 
non respira ». In effetti, è sul latte che 
ogni cosa ha il suo punto di appoggio, 
ciò che respira e ciò che non respira. 

6. - E mentre si, dice : « Colui che 

compie una offerta con il latte duran¬ 
te un’annata, allontana vittoriosamen¬ 
te la nuova-morte » si sappia che non 
è così. Quel giorno soltanto nel quale 
egli compie un’offerta nel fuoco, solo 
in quel giorno egli allontana vittorio¬ 
samente la nuova-morte, quegli che per 
tal modo sa. In effetti egli cede tutto 
agli Dei quale nutrimento da man¬ 
giare. ' - - 

« Perchè questi nutrimenti non si 
esauriscono affatto, mentre sono conti¬ 
nuamente mangiati? ». 

7. - E’ il purusha che è l’inesauri¬ 
bile, poiché è esso che si produce ogno¬ 
ra e sempre questo nutrimento. 

« Colui che conosce questo inesau- 




50 





















ribile ». E’ il purusha che è Finesauri¬ 
bile : perchè è esso che secondo le pro¬ 
prie intenzioni si produce questo nutri¬ 
mento per mezzo delle opere. S’egli 
non lo facesse, questo [nutrimento] si 
esaurirebbe. 

« Costui mangia il nutrimento con 
la propria faccia ». La propria faccia 
è la sua bocca; quindi con la sua 

bocca. •' jj. 

« Va verso gli Dei e vive di ciò che 

fortifica ». 

E’ motivo di lode. 

8. - «Tre se li fece per il suo àtman». 
Il manas, la voce ed il soffio; ecco ciò 
che ha creato per il suo àtman. 

« Io avevo il manas altrove, non ho 
visto; io avevo il manas altrove, non 
ho inteso » così suol dirsi, perchè è con 
il manas solo che si vede, con il manas 
che s’intende. 

« 

9. - Il desiderio, la determinazione, 
l’incertezza, la credenza e l’incredu¬ 
lità, la fermezza e la non-fermezza, 
l’onore, l’intelligenza, il timore, tutto 
ciò è il manas. E’ perciò che quando 























si è sfiorati da cosa che non vediamo, 
è con il manas che la conosciamo. 

10. - Tutto ciò ch’è suono, ecco la 
voce, perchè essa dà un esito, perch’es- 
sa non esiste. 

Il soffio esalato, il soffio inalato, il 
soffio disperso, il soffio elevato, il sof¬ 
fio racchiuso, il soffio, ecco tutto ciò 
eh’è il soffio. 

Ecco di che cosa è fatto questo àt- 
man, fatto di voce, fatto di manas, fat¬ 
to di soffio. 

11. - I tre mondi sono essi: è la voce 
che è questo mondo qui, il manas il 
mondo della atmosfera, il soffio il mon¬ 
do ch’è laggiù. 

12. - I tre Veda sono essi: è la voce 
che è il Rig-Veda, il manas il Yajur- 
Veda, il soffio il Sàma-Veda. 

13. Gli Dei, i Pitris, gli uomini so¬ 
no essi: è la voce ch’è gli Dei, il ma¬ 
nas i Pitris, il soffio gli uomini. 

14. - Il padre, la madre, la progenie, 
sono essi: è il manas ch’è il padre, la 
voce la madre, il soffio la progenie. 
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15. - Il noto, il conoscibile, l’ignoto 
sono essi. Tutto ciò eh’è il noto, è una 
forma della voce, poiché la voce [la 
parola] è nota; la voce, essendo diven¬ 
tata ciò, gli produce del bene. 

16. - Tutto ciò eh’è il conoscibile è 
una forma del manas, poiché il manas 
è conoscibile; il manas essendo diven¬ 
tato ciò, gli produce del bene. 

17. - Tuttp ciò ch’è l’ignoto, è una 
forma del soffio, perchè il soffio è 
ignoto; il soffio, essendo diventato ciò, 
gli produce del bene. 

18. - Di questa voce la terra è il cor¬ 
po; la sua forma-luce è questo fuoco 
qui. Dunque, tanto grande è la voce, 
tanto grande è la terra, tanto grande è 
questo fuoco qui. 

19. - Ancora, di questo manas il cielo 
è il corpo; la sua forma luce è questo 
sole laggiù. Dunque, tanto grande è 
il manas, tanto grande è il cielo, tanto 
grande è questo sole laggiù. 

Questi due s’accoppiarono: da ciò 
nacque il soffio. E’ Indra il senza ri¬ 
vali: vi è un secondo, in verità, che è 






























un rivale. Non vi sono rivali per co¬ 
lui che, per tal modo, sa. 

20. - Poscia, di questo soffio le acque 
ne sono il corpo; la sua forma luce è 
questa luna laggiù. Dunque, tanto 
grande è il soffio, tanto grandi sono le 
acque, tanto grande è questa luna lag- • 
giù. 

21. - Quelli, son tutti eguali, tutti in¬ 
finiti. Colui che li adora come essen¬ 
do finiti, costui conquista un mondo fi¬ 
nito. Colui che li adora come essendo 
infiniti, costui conquista il mondo in¬ 
finito. 

22. - Questo Prajàpati — l’anno— ha 
sedici parti: di questo propriamente 
le notti formano quindici parti, la se¬ 
dicesima parte dello stesso [anno] è 
il punto fisso. Esso, per mezzo delle 
notti, propriamente, è completato e di¬ 
minuito. Esso, la notte del novilunio, 
entra tutt’intero, per mezzo di questa 
sedicesima parte, in tutto ciò che ha 
soffio, e nasce il mattino seguente. E’ 
perciò che in detta notte non bisogna 
troncare il soffio di chiunque ha sof- 

















fio, nemmeno il soffio di una lucerto¬ 
la ; ciò per la rimunerazione di questa 
Divinità. 

23. - Questo Prajàpati ha sedici par¬ 
ti che è Fanno, è quello ch’è l’uomo che 
per tal modo, sa. Di costui, le quindici 
parti sono precisamente le ricchezze, 
e la sedicesima parte è l’àtman. Per 
mezzo delle ricchezze esso è completa¬ 
to e diminuito. 

E 5 una specie di mozzo questo àt- 
man; ed i pezzi, che compongono la 
ruota, son la ricchezza. E’ perciò che, 
quando ben bene qualcuno avesse su¬ 
bito tutti J rovesci, se gli resta il suo 
àtman, suol dirsi: 

« Egli se Fè cavata rimettendoci i 

pezzi della sua ruota ». 

# 

24. - Ora, in verità, vi sono tre mon¬ 
di: il mondo degli uomini, il mondo 
dei Pitris ed il mondo degli Dei. 

Questo mondo qui, ch’è quello degli 
uomini, può conquistarsi esclusiva- 
mente per mezzo di un figlio, e non 
per mezzo di aleun’altra opera, per 
mezzo dell’opera il mondo dei Pitris, 



















per mezzo della scienza il mondo degli 
Dei, 

Il mondo degli Dei, in verità, è il 
migliore dei mondi, ed è per questo 
che si vanta la scienza. 

25. - Ed ora, in conseguenza, è la 
trasmissione. Quando si pensa che si 
sta per morire, allora si dice al pro¬ 
prio figlio: 

« Tu sei il brahma, tu sei il sacrifi¬ 
cio, tu sei il mondo ». 

Ed il figlio, allora, risponde: 

* Io sono il brahma, io sono il sacri¬ 
ficio, io sono il mondo ». 

26, - Tutto ciò ch’è detto, tutto ciò 
diventa uno quando si dice il sacrifi¬ 
cio. 

Tutti i mondi, quali che siano, tutto 
ciò diventa uno quando si dice il 
mondo. 

In ciò è tutto, senz’altro. « Che es¬ 
sendo tutto ciò, egli mi mangia tutto 
intero al mio venir fuori di qui ». 

E’ perciò che si dice di un figlio 
istruito ch’esso ha del mondo [sa fare] 
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ed è perciò che gli si impartisce 1 istru¬ 
zione. 

Quando, sapendo per tal modo, egli 
se ne va da questo mondo, allora con 
i suoi soffi stessi egli entra in suo fi* 
glio. Se da lui è stato compiuto qualco¬ 
sa di cattivo, di tutto ciò il figlio lo re¬ 
dime, poiché è per questo che si chia¬ 
ma figlio (1). Egli ha, per mezzo di suo 
figlio, un punto di appoggio in questo 
mondo qui. Poscia i soffi divini, im¬ 
mortali, entrano in lui. 

27. - Dalla terra e dal fuoco, la voce 
divina entra in lui. E* la voce divina, 
quella per mezzo della quale, checche 
si dica, ciò esiste. 

28. - Dal cielo e dal sole, il manas 

divino entra in lui. 

E* il manas divino, quello per mez¬ 
zo del quale si diventa felici, ed allora 
cessano le pene. 

29. - Dalle acque e dalla luna il sof¬ 
fio divino entra in lui. E’ il soffio di¬ 
ci) Qui la parola putta : figlio, viene ri¬ 
portata alla radicale tra‘ proteggere, difen¬ 
dere. 
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vino, quello che, in movimento o senza 
movimento, non vacilla e non subisce 
danno. 

Colui che per tal modo sa, diventa 
lo àtman di tutti gli esseri. Com’è que¬ 
sta Divinità, tale è lui. E nello stesso 
modo che tutti gli esseri vogliono bene 
a questa Divinità, similmente tutti gli 
esseri vogliono bene a colui che per 
tal modo, sa. Tutto ciò che vi è di cat¬ 
tivo presso queste creature, non lo tan- 
ge, ma è ciò ch’è bene che va sino a 
lui : in verità, il male non arriva sino 
agli Dei. 

30. - Ed ora, dopo ciò, ecco Tesarne 
filosofico delle pratiche. 

Prajàpati creò le opere. Queste qui, 
una volta emanate, rivaleggiarono 
Funa con l’altra : 

«M’accingo a parlare, io» volle la 
voce. 

« M’accingo a vedere, io » così roc¬ 
chio. 

«M’accingo ad intendere, io» così 
l’orecchio. 












Ed ugualmente le altre opere, se¬ 
condo la loro opera. 

31. - Mrityu, essendo diventato la 
Fatica, le soggiogò; esso le raggiunse 
ed avendole raggiunte, impedì loro di 
agire E perciò s’affatica la voce, s af¬ 
fatica l’occhio, s’affatica l’orecchio. 
Ma esso non raggiunge affatto ciò che 
è il soffio del centro. 

32. - Costoro vollero sapere. « Quel¬ 
lo è il migliore fra di noi, quello che, 
in movimento o senza movimento, non 
vacilla e non subisce danno. Andiamo, 
diventiamo tutti la forma di questo ». 

Ed essi diventarono tutti la fórma di 
questo. E’ perciò che questi son chia¬ 
mati, come lui, soffi. 

Prèsso quegli che per tal modo sa, 
questa famiglia è chiamata tra la qua¬ 
le è colui che per tal modo sa. ’l 

Quello che rivaleggia con colui che 
per tal modo sa, essendosi disseccato, 
alla fine muore. Questo in rapporto 
alPàtman. 

33. - Ecco per rapporto alle Divi¬ 
nità : 
















« M’accingo a bruciare, io » volle il 
fuoco. 

« M’accingo a riscaldare, io » cosi il 
sole. 

«M’accingo a far luce, io» cosi la 
luna. 

Ed ugualmente le altre Divinità se¬ 
condo la loro Divinità. 

E, come tra questi soffi è il soffio 
del centro, così tra queste Divinità è 
il Vento. E’ la Divinità che non ha ri- 
poso, il Vento. 

34. - Vi sono questi versi: 

Là donde il sole si leva e là dove tra¬ 
monta (è dal soffio che si leva, è nel 
soffio che si riposa). E’ che gli Dei han¬ 
no fatto il Dharma, oggi e domani. 

Ciò che certamente costoro vollero 

nei passati tempi, essi lo fanno ancora 
oggidì. 

Egualmente, dunque, non si faccia 
altro se non una sola pratica pietosa: 
si esali il soffio e lo si inali. 

« Che il male, Mrìtyu, non mi assal¬ 
ga ». S’egli ciò compie, ch’egli perse- 
veri sino allo-scopo. 
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Per questo mezzo egli conquista Fu- 
nione con questa Divinità, lo stesso 
mondo di questa divinità, colui che per 
tal modo, sa. 


Sesto Brahmana. 


1. - I tre, eccoli, nome, forma, opera. 

Tra i nomi, quella che si chiama voce 

ne è l’uktha (1): perchè è da questa 
che tutti i nomi tirano la loro origi¬ 
ne (2). E’ questa il loro Sàman, perchè 
essa è uguale a tutti i nomi. E 5 il loro 
brahma, perchè essa porta (3) tutti i 
nomi. 

.. r ‘-J r * 

2. - Poscia, tra le forme, ciò che si 
chiama occhio ne è Fuktha: perchè è 
da questa che tutte le forme tirano la 
loro origine. E’ questa il loro sàman 
perchè è uguale a tutte le forme. E’ il 

(1) Stanze di inni, che si recitano in luo¬ 
go di cantarle. 

(2) La parola uttishthanti : tirano la loro 
origine, è qui riportata a uktha. 

(3) Brahma è qui riportato alla radice 
bhar : portare. 
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loro brahma perchè porta tutte le 
forme. 

3. - Poscia, fra le opere, ciò che si 
chiama lo àtman ne è l’uktha; perchè 
è da esso che tutte le opere tirano la 
loro origine. E* esso il loro sàman, per¬ 
chè è uguale a tutte le opere. E 5 il loro 
brahma, perchè porta tutte le opere. 

Questa cosa che è tre, è una; è Fàt- 
man. L’àtman che è uno, è queste tre 
cose. E’ Fimmortale ch’è coperto dalla 
verità. E’ il soffio ch’è Fimmortale, il 
nome e la forma che sono la verità, 
ed è da queste due cose che il sof¬ 
fio è coperto. 









SECONDA LETTURA 


ir' 


Primo Brahmana 


1. - V’era un Gàrgya istruito: Ba¬ 
iala l’Orgoglioso. Ora, egli disse a Ajà- 
tagatru da Kàqi : « Ch’io ti dica il 
brahma ». 

Ajàtagatru disse: 




« Noi diamo un migliaio in cambio 
d’un simile discorso, perchè le genti 
se ne vanno dicendo: Janaka, Jana- 
ka (1), ed essi scappano (e corrono) ». 



(1) Janaka è il nome di un Re di Videha, 
celebre per la sua saggezza e per le sue 
liberalità. Viene menzionato altrove in se¬ 
guito neirupanisbad. Janaka è anche un 
nome comune (— padre). 
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2. - Allora il Gàrgya disse: 

« Questo purusha laggiù ch’è nel so¬ 
le, è esso che io adoro come brahma ». 

Ed Ajàtagatru disse: 

« Non mi parlare di quello. Esso è al 
di sopra di tutti gli esseri, esso è la 
Testa, esso è il Re: è in tal modo che 

10 l’adoro ». 

Colui che lo adora in tal modo, s’e¬ 
leva al di sopra di tutti gli esseri, e 
diventa la testa, il Re. 

3. - Allora il Gàrgya disse: 

«Questo purusha laggiù ch’è nella 

luna, è esso che io adoro come brah¬ 
ma ». 

E Ajàtagatru disse: 

« Non mi parlare di quello. Esso è 
grande, ha il vestito lucente. Soma, 

11 Re : è in tal modo che io l’adoro ». 
Colui che l’adora in tal modo, ogni 

giorno il Soma è spremuto ed il nutri¬ 
mento non si esaurisce giammai per 
lui. 

4. - Allora il Gàrgya disse: 

« Questo purusha qui che è nel ba- 
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leno, è esso che io adoro come brah- 
ma ». 

E Ajàtaeatru disse: 

« Non parlarmi di quello. Esso ha lo s 

splendore: è in tal modo, in verità, 
che io Fadoro ». 

Colui che lo adora in tal modo, di¬ 
venta illuminato ed ottiene una di¬ 
scendenza gloriosa. 

5. - Allora il Gàrgya disse: 

« Questo purusha qui che è nell’ete¬ 
re, è esso che io adoro come brahma ». 

E Ajàta$atru disse: 

« Non parlarmi di quello. Esso è 
pieno, non è in sviluppo: è in tal mo¬ 
do, in verità, che io Fadoro». 

Colui che Fadora in tal modo, ha 
pienezza di progenitura e di bestiame 
e la sua discendenza non scomparirà, 

0 

per mancanza di sviluppo, da questo 
mondo. 

6. - Allora il Gàrgya disse: 

€ Questo purusha qui che è nel ven¬ 
to, è esso che io adoro come brahma ». 

E Ajàta?atru disse: 

« Non parlarmi di quello. Esso è In- 
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dra Vaikuntha, esso è l’armata invitta: 
è così, in verità, che io l’adoro ». 

Colui che l’adora in tal modo di¬ 
venta vittorioso, senza sconfitta, e vin¬ 
citore di tutti gli altri . 

7. - Allora il Gàrgya disse: 

« Questo purusha qui che è nel fuo¬ 
co, è esso che io adoro come brahma ». 

E Ajàtagatru disse: 

« Non parlarmi di quello. Esso è po¬ 
tentissimo: è così, in verità, che io 
l’adoro ». ' 

Colui che l’adora, in tal modo, di¬ 
venta potentissimo, e la sua posterità 
diventa potentissima. 

8. - Allora il Gàrgya disse: 

« Questo purusha qui che è nell’ac¬ 
qua, è esso che io adoro come brah¬ 
ma ». 

E Ajatagatru disse: 

« Non parlarmi di quello. Esso è con¬ 
forme: è in tal modo, in verità, che 
io l’adoro ». 

Colui che l’adora in tal modo, ottie¬ 
ne ciò che gli è conforme, e non va a 





lui ciò che non gli è conforme, e gli 
nasce un figlio conforme a se. 

9. - Allora il Gàrgya disse: 

« Questo purusha qui che è nello 
specchio, è esso che io adoro come 
brahma ». 

E Ajàta§atru disse: 

« Non parlarmi di quello. Esso è lu¬ 
minoso: è in tal modo, in verità, che 
io radoro ». 

Colui che l’adora in tal modo, di¬ 
venta luminoso, e la sua discendenza 
diventa luminosa; e di più quelli che 
incontra egli li sorpassa tutti in luce. 

10. - Allora il Gàrgya disse: 

« Questo purusha qui che è nei pun¬ 
ti cardinali, è esso che io adoro come 
brahma ». 

E Ajàtagatru disse: 

« Non parlarmi di quello. Esso è se¬ 
condo (il doppio), esso non se ne va: 
è in tal modo, in verità, che io l’a¬ 
doro ». 

Colui che lo adora in tal modo pos¬ 
siede un secondo (doppio) e la sua 
compagnia non si separa mai da lui. 














11. - Allora il Gàrgya disse : 

« Il fruscio che si eleva dietro colui 
che se ne va, e lo segue, è esso che io 
adoro come brahma ». 

E Ajàtagatru disse: 

«Non parlarmi di quello. E’ la re¬ 
spirazione : è in tal modo, in verità, 
che io l’adoro ». 

Colui che l’adora in tal modo, la vita 
gli viene tutta in questo mondo, ed il 
soffio non lo abbandona prima del 
suo tempo. 

12. - Allora il Gàrgya disse: 

« Questo purusha qui, che è fatto 
dall’ombra, è esso che io adoro comk 
brahma ». 

E Ajàtagatru disse: 

« Non parlarmi di quello. E’ la mor¬ 
te: è in tal modo, in verità, ch’io l’a- 
doro ». 

Colui che l’adora in tal modo, la vita 
gli viene tutta in questo mondo, e la 
morte non gli viene innanzi tempo. 

13. - Allora il Gàrgya disse: 

« E questo purusha qui che è nell’àt- 
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man, £ esso che io adoro come brah- 
ma ». 

E Ajàtagatru disse: 

« Non parlarmi di quello. Esso ha 
un àtman, è in tal modo, in verità, che 
io l’adoro ». 

Colui che l’adora in tal modo, ha un 
àtman e la sua posterità ha un àtman. 

Ed il Gàrgya si mantenne silenzioso. 

t 

•14. - E Ajàta<jatru disse : 

« E’ tutto? » 

« E’ tutto ». 

« Ciò non è abbastanza per cono¬ 
scere ». 

Ed il Gàrgya disse: 

« Voglio venire umilmente a te ». 

15. - E Ajàta^atru disse: 

« E’ veramente un controsènso che 
un brahmano venga umilmente verso 
lo Kshatrya, dicendo a se stesso : 
— Egli mi dirà il brahma. — Nulla- 
'meno, io m’accingo ad istruirti », 

Ciò dicendo, avendolo preso per 
mano, s’alzò. Entrambi si diressero 
verso un uomo addormentato. Essi lo 
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chiamarono con questi nomi : « Gran¬ 
de, dal bianco abito, Soma, Re ». Ma 
questi non si alzò. Egli [Ajàtagatru] 

10 scuotette con la mano, e raddor¬ 
mentato si alzò. 

16. - Ajàtagatru disse: 

« Adunque, mentre costui dormiva, 
ciò ch"è il purusha fatto di discerni¬ 
mento, dov’era ? Donde è venuto ? » 

Di ciò, il Gàrgya non ne aveva la 
benché minima idea. 

17. - E Ajàtagatru disse: 

« Laddove era questo dormente, ciò 
ch’è il purusha fatto di discernimento, 
avendo intanto, per mezzo del discer¬ 
nimento di questi soffii, messo in sé 

11 discernimento, v’è nel cuore, allo in¬ 
terno, uno spazio: è là che questo 
giace. 

18. - « Quando li [i soffii] prende, 
allora, come suol dirsi, il purusha dor¬ 
me; allora, preso è il soffio, presa la 
voce, preso rocchio, preso l’orecchio, 
preso il manas. 

19. - « Laddove cammina in sogno, 
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sono quelli i suoi mondi ; allora, esso è 
come un gran re o come un grande 
brahmano, o va in alto o in basso. 

20. - « E similmente ad un gran re, 
avendo presa sui suoi sudditi, scorraz¬ 
zerebbe a suo agio nel proprio domi¬ 
nio, così esso, avendo preso i soffi, 
circola a suo agio nel suo proprio 

corpo. 

21. - « E quand’esso è immerso in un 
profondo sonno, allorquando non ha 
più conoscenza di niente, i vasi chia¬ 
mati hitas, del numero di 72.000, si di¬ 
rigono dal cuore verso la cavita del 

cuore. 

Per mezzo di questi vasi essendosi ri¬ 
tirato nell’interno esso giace nella ca¬ 
vità del cuore. 

22. - « E allo stesso modo che, o un 
bimbo, o un grande brahmano, essendo 
pervenuto al colmo della beatitudine 
riposerebbe, così esso riposa. 

23. - « Come un ragno balza dalla 
sua tela, come le piccole scintille spriz¬ 
zano, irradiandolo, dal fuoco, cosi da 
















questo Atman tutti i soffi, tutti i mon¬ 
di, tutti gli Dei, tutti gli esseri, tutti 
questi àtmans escono irradiandosi. 

L’upanishad di ciò è chiamata il 
vero del vero. I soffi sono il vero, di 
questi soffi esso è il vero. 



Secondo Brahmana. 

1. - Colui che conosce il fanciullo 
con i suoi luoghi di deposito, con il 
suo palo, con la sua corda, evita i sette 
cugini nemici. 

2. - In verità, ciò ch’è il fanciullo, 
è il soffio del centro; questo è il suo 
luogo di deposito, questo è il suo luo¬ 
go di conservazione, il soffio è il suo 
palo, il nutrimento è la sua corda. Le 
sette potenze imperiture vengono u- 
mil^ente a lui. 

3. - Ed allora queste linee che, ecco, 
son qui, rosse, nell’occhio, per mezzo 
di queste linee Rudra si collega a lui. 

Ed ancora le acque che sono nel- 
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rocchio, per mezzo di esse Payairja; 
la pupilla, per essa Aditya; ciò ch’è 
bianco, per esso Agni; ciò ch’è nero, 
per esso Indra. Per mezzo della linea 
inferiore dell’occhio, la Terra si col¬ 
lega a lui, il Cielo per mezzo della su¬ 
periore. Il nutrimento non si esaurisce 
affatto per colui che per tal modo sa. 

4. - Evvi una strofa [di versi] : 

« V*è una coppa che ha f orifizio in 
basso, il fondo in alto; in essa è depo¬ 
sitata la gloria che ha tutte le forme; 
i sette Rishis sono seduti sullorlo dì 
questa coppa; la Voce è l’ottavo, in ac¬ 
cordo con Brahma ». 

5. - « V’è una coppa che ha l’orifizio 
in basso, il fondo in alto ». E’ la testa, 
perchè essa è una coppa che ha l’ori¬ 
fizio in basso e il fondo in alto. 

« In essa è depositata la gloria che 
ha tutte le forme ». I soffi sono la glo¬ 
ria depositata in essa, che ha ogni for¬ 
ma: sono dunque i soffi che designa. 

« I sette Rishis sono seduti sull’orlo 
di questa coppa ». 
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I soffi sono i Rishis: sono dunque i 
soffi che enuncia. 

« La Voce è Tettavo, in accordo con 
Brahma». In effetti, la Voce, ottavo, 
s’accorda con Brahma. 

6. - Questi ultimi due sono Gotama 
e Bharadvàja: questi Gotama, questi 
Bharadvàja. • 

Questi due sono Vigvàmitra e Jama- 
dagni: questi Vi^vàmitra, questi Ja- 
madagni. 

Questi due sono Vasishtha e Ka§ya- 
pa: questi Vasishtha, questi Kagyapa. 

La Voce è Atri, perchè è per mezzo 
della Voce che il nutrimento è man¬ 
giato: il nome Atri deriva dalla radi¬ 
cale ad : mangiare. 

E’ mangiatore di tutto; tutto è nu¬ 
trimento di colui, che per tal modo sa, 
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Terzo Brahmana. 

1. - Il Brahma ha due forme, una 
corporale ed una incorporale, una 
mortale ed una immortale, una fissa 
ed una in azione, una che è l’essere ed 
una che è ciò. 

2. - La forma che è la corporale, è 
quella che è tutt’altro che il vento e 
l’atmosfera: è la forma mortale, è la 
forma fissa, è la forma essere. 

3. - Di questa forma corporale, di 
questa forma montale, di questa for¬ 
ma fissa, di questa forma essere, ciò 
è il succo, lo splendente, perchè è il 
succo dell’essere. 

4. - E la incorporale, è il vento e 
l’atmosfera: è la forma immortale, è 
la forma in azione, è la forma ciò. 

5. - Di questa forma incorporea, di 
questa forma immortale, di questa for¬ 
ma in azione, di questa forma ciò, 
questo è il succo, che è il purusha nel¬ 
l’interno di questo disco, perche esso 
è il succo di ciò che è ciò. 

Questo in rapporto alle Divinità. 
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6. - Ed ecco per quanto in rapporto 
alFAttnan: Questa forma è la corpo¬ 
rea la quale è altro che non sia il sof¬ 
fio il quale è lo spazio airinterno del- 
FAtman: è la forma mortale, la for¬ 
ma fissa, la forma essere. 

7. - Di questa forma corporea, di 
questa forma mortale, di questa for¬ 
ma fissa, di questa forma essere, ciò 
è il succo, il quale è Focchio, perchè 
esso è il. succo dell’essere. 

8. - E la incorporea è il soffio ed è- 
lo spazio nelFinterno delPAtman. E’ 
la forma immortale, la forma in azio¬ 
ne, la forma ciò . 

9. - Di questa forma incorporea, di 
questa forma immortale, di questa for¬ 
ma in azione, di questa forma ciò, que¬ 
sto è il succo il quale è il purusha nel- 
Focchio dritto, perchè esso è il succo 
di ciò che è ciò. 

10. - Di questo purusha la forma è 
come un vestito color zafferano, come 
della lana bianca, come una coccini- 
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glia, come la luce del sole, come un 
loto, come un lampo improvviso. 

La sua fortuna è come un baleno 
improvviso, per colui che per tal mo¬ 
do sa. 

11. - Ed ora, ecco la formula: « Non, 
non». Perchè quando si dice non, non 
v’è niente al di là. Ed ora, il nome è 
il vero del vero; i soffi sono il vero, ed 
esso è il vero dei soffi. 

i 

Jr 

Quarto Brahmana. 

1. - « Maitreyi », così parlò Yàjnaval- 
kya. 

« In verità, sì, io m’accingo ad an¬ 
darmene da questo soggiorno. Andia¬ 
mo, io voglio concludere una chiari¬ 
ficazione fra te e Kàtyàyani, qui pre¬ 
sente ». 

2. - E Maitreyi così parlò: 

«Se per me, o Signore, tutta questa 
terra fosse riempita di ricchezza, eb¬ 
bene, diventerei io immortale? 

«No» co6Ì rispose Yàjnavalkya. 
























« Come è la vita di coloro che posseg¬ 
gono dei mezzi, così precisamente sa¬ 
rebbe la tua vita; ma di divenire im¬ 
mortale, non v’è la speranza nella ric¬ 
chezza ». 

3. - E Maitreyi così parlò: 

« Di ciò per cui mezzo io non sarò 
immortale, che debbo farmene? Ecco, 
quello che tua Signoria sa, dimmelo ». 

4. - E Yàjnavalkya così rispose: 

« Tu che mi sei, sì, tanto piacente, 
le tue parole mi piacciono. Andiamo, 
siediti: io m’accingo a spiegarti. Ma 
durante il mio dire, tu sta attento ». 

« Che tua Signorìa parli ». 

5. - E Yàjnavalkya così parlò: 

« Non è affatto, in verità, sì,' per l’a¬ 
more del marito che il marito è caro: 
è per l’amore dell’Atman che il ma¬ 
rito è caro. 

« Non è affatto, in verità, sì, per l’a¬ 
more della sposa che la sposa è cara: 
è per l’amore dell’Atman che la sposa 
è cara. 

« Non è affatto, in verità, sì, per l’a- 
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more dei figli che i figli sono cari : è 
pgr l’amore dell’Atman che i figli sono 

CcH'l * 

« Non è affatto, in verità, sì, per l’a¬ 
more della ricchezza che la ricchezza 
“cara : è per amore dell'Atman che 

la ricchezza è cara. 

« Non è affatto in verità, sì, per 1 a- 

more del brahma che il brahma è ca¬ 
ro: è per amore dell’Atman che il 
brahma è caro. 

« Non è affatto in verità, sì, per 1 a- 
more del Kshatra che il Kshatra è ca¬ 
ro: è per l’amore dell’Atman che il 

Kshatra è caro. 

« Non è affatto, in verità, si, per 1 a- 
more dei mondi che i mondi sono ca¬ 
ri: è per l’amore dell’Atman che i mon¬ 
di sono cari. ... ., 

« Non è affatto, in verità, sì, per 1 a 

more degli Dei che gli Dei sono cari: 
è per l’amore dell’Atman che gli Dei 

sono cari. , 

« Non è affatto, in verità, si, per l a- 

more degli esseri che gli esseri sono 
ca j-j« g per l’amore dell Atman che gli 

esseri sono cari. 
















« Non è affatto, in verità, sì, per Fa- 
more del Tutto che il Tutto è caro: 
è per amore delFAtman che il Tutto 
è caro. 

« L’Atman, in verità, sì, è esso che 
bisogna vedere, esso che bisogna in- 
tendere, esso che bisogna pensare, esso 
che bisogna meditare. 

Maitreyi, è per mezzo della vista del- 
FAtman, in verità, per mezzo della sua 
audizione, per mezzo del suo pensiero, 
per mezzo della sua nozione distinta, 
che tutto ciò è noto. 

6. - « Il brahma Fha abbandonato, 
colui che pensa che il brahma sia al¬ 
trove che nelPAtman; il Kshatra Fha 
abbandonato, colui che pensa che il 
Kshatra sia altrove che nelFAtman; 
i mondi Fhanno abbandonato, colui 
che pensa che i mondi sieno altrove 
che nelFAtman; gli Dei Fhanno ab¬ 
bandonato, colui che pensa che gli Dei 
siano altrove che nelFAtman; gli es¬ 
seri Fhanno abbandonato, colui che 
pensa che gli esseri sieno altrove che 
nelFAtman; il Tutto Fha abbandonato. 
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colui che pensa che il Tutto sia altrove 
che nell’Atman. 

« E’ il brahma, è il Kshatra, è i mon¬ 
di, è gli Dei, è gli esseri, è il Tutto, 
ciò eh’è questo Atman. 

7. - « E come da un tamburo ch’è 
percosso, non si è capaci di cat¬ 
turare il suono una volta eli esso si è 
diffuso, ma è per il fatto che possiamo 
impadronirci del tamburo o di colui 
che lo percuote, che il suono è perce¬ 
pito; 

8. - « E, come da un liuto che si fa 
risuonare, non si è capaci di catturare 
il suono una volta eh’esso si è diffu¬ 
so, ma è per il fatto che possiamo im¬ 
padronirci del liuto o di colui che lo 
fa risuonare, che il suono è percepito; 

9. - «E, come di un corno nel qua¬ 
le si soffi, non si è capaci di cattura¬ 
re il suono una volta ch’esso è diffu¬ 
so, ma è per il fatto che ci si può im- 
padronire del corno o di colui che sof¬ 
fia nel corno, che il suono è percepito; 
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10. - « E, come da un fuoco di legna 
























umida il fumo dilaga in tutti i sensi, 
così, in verità, sì, da questo grande 
essere, esala ciò che è: il Rig-Veda, 
il Yajur-Veda, il Sàma-Veda, le Athar- 
vàngirasas, l’itihàsa, il puràna, la 
scienza, le upanishads, le stanze, gli 
aforismi, le chiose ed i comentari: da 
esso tutte queste cose esalano. 

11. - « E, come di tutte le acque l’O¬ 
ceano è la sede, come di tutti i tatti la 
pelle è la sede, come di tutti gli odori 
le narici sono la sede, come di tutti i 
gusti la lingua è la sede, come di tutte 
le forme l’occhio è la sede, come di 
tutti i suoni l’orecchio è la sede, come 
di tutti i voleri il manas è la sede, co¬ 
me di tutte le scienze il cuore è la sede, 
come di tutte le azioni le mani sono la 
sede, come di ogni cammino i piedi 
sono la sede, come di tutte le voluttà 
le parti sessuali sono la sede, come di 
tutte le escrezioni l’ano è la sede, si¬ 
milmente di tutte le conoscenze la voce 

è la sede. 

12. - « E, come un pezzo di sale get¬ 
tato nell’acqua si scioglie nell’acqua e, 
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ah!, non lo si può più riprendere, ma 
da qualunque lato lo si* riguardi, è 
sempre sale, similmente in verità, si, 
è questo grande essere infinito, senza 
limiti, massa di discernimento. Sor- 
gente da questi esseri, scompare con 
essi. Dopo la morte, non v’è coscienza : 
sì, io lo dico in verità ». 

Così parlò Yàjnavalkya. 

13. - E Maitreyi disse : 

«In ciò soltanto tu mi hai turbato: 
dopo la morte non v’è coscienza ». 

14. . E Yàjnavalkya così parlò: 

« In verità, sì, io non dico niente che 
turbi; ciò è abbastanza, sì, per cono¬ 
scere esattamente. 

15. - « Laddove si è come una dua¬ 

lità, l’uno vede l’altro, l’uno sente 1 al¬ 
tro, l’uno chiama l’altro, l’uno ascolta 
l’altro, l’uno pensa l’altro, l’uno cono¬ 
sce l’altro. ' M 

16. - « Ma laddove tutto non è altro 
che il solo Atman, per mezzo di che 
potrebbesi vedere, e chi? per mezzo di 
che si sentirebbe, e chi? per mezzo di 
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che si chiamerebbe, e chi? per mezzo 
di che s intenderebbe e chi?, per mez¬ 
zo di che si penserebbe e chi? per 
mezzo di che si conoscerebbe e chi? 
Quello per mezzo del quale si conosce¬ 
rebbe tutto ciò, cotesto per mezzo di 
che lo si conoscerebbe? Il conoscitore, 
per mezzo di che lo si conoscerebbe? » 


Quinto Brahmana. 

1. - Questa terra qui è il miele di 
tutti gli esseri; di questa terra tutti gli 
esseri sono il miele, ed anche questo 
purusha che è su questa terra, fatto 
di splendore, fatto d’immortalità, ed 
anche, dal punto di vista dell’Atman, 
questo purusha che è corporale, fatto 
di splendore, fatto d’immortalità ; è co- 
testo l’Atman, l’immortalità, il Brah- 
ma, il Tutto. 

2. - Queste acque qui sono il miele 
di tutti gli esseri; di queste acque tutti 
gli esseri sono il miele, ed anche que¬ 
sto purusha che è in queste acque fatto 
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di splendore, fatto d’immortalità, ed 
anche dal punto di vista dell’Atman, 
questo purusha che è fatto di sperma, 
fatto di splendore, fatto d’immortali¬ 
tà; è cotesto l’Atman, l’immortalità, il 
Brahma, il Tutto. 

3. - Questo fuoco qui è il miele di 
tutti gli esseri; di questo fuoco tutti 
gli esseri sono il miele, ed anche que¬ 
sto purusha che è nel fuoco, fatto di 
splendore, fatto d’immortalita, ed an¬ 
che, dal punto di vista dell’Atman, que¬ 
sto purusha che è fatto di voce, fatto 
di splendore, fatto d’immortalità; è co- 
testo l’Atman, l’immortalità, il Brah¬ 
ma, il Tutto. 

4. - Questo spazio qui è il miele di 
tutti gli esseri; di questo spazio tutti 
gli esseri sono il miele ed anche questo 
purusha che è in questo spazio, fatto 
di splendore, fatto d’immortalità, ed 
anche dal punto di vista dell’Atman, 
questo purusha il quale è lo spazio nel 
cuore, fatto di splendore, fatto d’im¬ 
mortalità; è cotesto l’Atman, l’immor¬ 
talità, il Brahma, il Tutto. 
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5. - Questo vento qui è il miele di 
tutti gli esseri; di questo vento tutti 
gli esseri sono il miele, ed anche que¬ 
sto purusha che è in questo vento, fat¬ 
to di splendore, fatto d’immortalità, ed 
anche, dal punto di vista dell’Atman, 
questo purusha che è il soffio, fatto 
di splendore, fatto d’immortalità ; è co- 
testo l’Atman, l’immortalità, il Brah- 
ma, il Tutto. 

6. - Questo sole qui è il miele di tutti 
gli esseri; di questo sole tutti gli es¬ 
seri sono il miele, ed anche questo pu¬ 
rusha che è in questo sole, fatto di 
splendore, fatto d’immortalità, ed an¬ 
che, dal punto di vista delPAtman, que¬ 
sto purusha che è l’occhio, fatto di 
splendore, fatto d’immortalità; è co- 
testo l’Atman, l’immortalità, il Brah- 
ma, il Tutto. 

7. - Questa luna qui è il miele di tut¬ 
ti gli esseri; di questa luna tutti gli es¬ 
seri sono il miele, ed anche questo pu¬ 
rusha che è nella luna, fatto di splen¬ 
dore, fatto d’immortalità, ed anche, 
dal punto di vista dell’Atman, questo 
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I purusha che è il manas, fatto di splen¬ 
dore, fatto d’immortalità; è cotesto 
l’Atman, l’immortalità, il Brahma, il 
Tutto. 

8 - Questi punti cardinali qui sono 
il miele di tutti gli esseri; di questi 
punti cardinali tutti gli esseri sono il 
miele, ed anche questo purusha che e 
nei punti cardinali, fatto di splendo 
re, fatto d’immortalità, ed anche, dal 
punto di vista dell’Atman, questo pu¬ 
rusha che è l’udito, l’eco, fatto di splen¬ 
dore, fatto di immortalità; è cotesto 
l’Atman, l’immortalità, il Brahma, il 

Tutto. 

. . 9 . . Questo baleno qui è il miele di 

tutti gli esseri; di questo baleno tutti 
gli esseri sono il miele, ed anche ques o 
purusha che è nel baleno, fatto di 
splendore, fatto d’immortalità ed ani 
che, dal punto di vista dell Atman, 
questo purusha che è lo splendore, 
fatto di splendore, fatto d’immortalità ; 
è cotesto l’Atman, l’immortalità, il 
Brahma, il Tutto. 

10. Questo tuono qui è il miele di 
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tutti gli esseri; di questo tuono tutti 
I gli esseri sono il miele, ed anche quei 

sto purusha che è in questo tuono, 
fatto d’immortalità, fatto di splendore, 
ed anche, dal punto di vista dell’At- 
man, questo purusha che è il suono, il 
tono, fatto di splendore, fatto d’immor- 
1 talità, è cotesto l’Atman, l’immorta- 

uta, il Brahma, il Tutto. 

f • 11 - ' Questo Dharma qui è il miele 

di tutti gli esseri; di questo dharma 
! tutti gli esseri sono il miele, ed anche 

questo purusha che e in questo dhar- 
ma, fatto di splendore, fatto d’immor- 
talità, ed anche, dal punto di vista del- ' 
1 Atman, questo purusha che è il dhar¬ 
ma, fatto di splendore, fatto d’immor¬ 
talità; è cotesto l’Atman, l’immorta- 
!„ ' uta, il Brahma, il Tutto. 

12 . - Questo vero qui è il miele di 
tutti gli esseri; di questo vero tutti gli 
f esseri sono il miele, ed anche questo 

purusha che è nel vero, fatto di splen¬ 
dore, fatto d’immortalità, ed anche, 
dal punto di vista dell’Atman, questo 
purusha ch’è il vero, fatto di splendo- 
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re fatto d’immortalità ; è cotesto 1 At¬ 
man, l’immortalità, il Brahma, il 

Tutto. 

13. - Questa umanità qui, è il miele 
di tutti gli esseri; di questa umanità 
tutti gli esseri sono il miele, ed anche 
questo purusha che è dentro l’umani¬ 
tà, fatto di splendore, fatto di immor¬ 
talità, ed anche, dal punto di vista del- 
l’Atman, questo purusha che e dell uo¬ 
mo, fatto di splendore, fatto d immor¬ 
talità; è cotesto l’Atman, 1 immortali¬ 
tà, il Brahma, il Tutto. 

14. - Questo Atman qui è il miele di 
tutti gli esseri; di questo Atman tutti 
gli esseri sono il miele, ed anche que¬ 
sto purusha che è in questo Atman, 
fatto di splendore, fatto d’immortalità, 
ed anche il purusha, lo Atman, fatto 
di splendore, fatto d’immortalità; e co- 
testo l’Atman, l’immortalità, il Brah¬ 
ma, il Tutto. 

15. - E’ questo Atman ch’è il sovrano 
padrone di tutti gli esseri, il Re di tut¬ 
ti gli esseri, e, come nel mozzo e nei 
pezzi della ruota sono raccordati tutti 
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1 raggi, così in questo Atman sono rac¬ 
cordati tutti i soffi, tutti i mondi, tutti 

gli Dei, tutti gli esseri, tutti questi At- 
mans. 

16. - E quello il miele che Dadhyanc 
Atharvana ha comunicato a gli Agvins. 
Vedendolo, il Rishi ha detto: 

« 7o rivelo questo prodigio per il vo¬ 
stro profitto, o eroi, come il tuono ri¬ 
vela la pioggia; il miele che Dadhyanc 
Atharvana proclamo a voi con una te¬ 
sta di cavallo (1) ». 

17. - E’ quello questo miele che Da¬ 
dhyanc Atharvana ha comunicato agli 
A$vins. Vedendolo, il Rishi ha detto: 

« Voi avete fatto drizzarsi una testa 
di cavallo per Dadhyanc Atharvana, o 
Agvins: ma -egli, fedele alla legge nel¬ 
la sua pietà, vi fece conoscere il miele 
di Tvashtar, il quale, o vigorosi, deve 
essere custodito in noi (2) ». 

18. - E’ quello il miele che Dadhyanc 


(1) Rig-Veda, I, 116, 12. 

(2) Rig-Veda, I, 117, 22. 






























Atharvana ha comunicato agli A^vins. 
Vedendolo il Rishi ha detto: 

« In principio divenne i bipedi, in 

PrÌ - n Z°o S ‘allenato P uccello. 

PSST \ZltuL in inerte di. 

m Cotesto, certamente è il P uru ^ a c '^ 
ha il suo covo in ogni dimora. Non v 
nulla che non sia pregno di esso. 

19. - E’ quello questo miele che Da- 
dhvanc Atharvana comunico agli A? 
vins. Vedendolo, il Rishi disse. 

« Da forma a forma esso * venta 
conforme: questa forma {di se) oda 

ricercare. ^« P er 6 ™ hè • cavalli 
tenuto multiforme, perone i o 

Li. del numero di dieci centinaia sono 

oranti per esso (2)». y . 

" E’ J i cavalli bai, è db le dtemmn 

nliaia i numerosi, gl infiniti. q 
U Brahma senza niente prima e senza 
iente dopo, senza niente dentro e sen- 

riwvT.ì sono riavvicinate le parole pu- 
rusha Q pura : città e puras^ in principio. 

(2) Rig-Veda, VI, 47, 18. 
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za niente fuori. Questo Atman è il 
Brahma, Ponnipassivo. 

Ecco Pinsegnamento. 

* A 


20. - Ecco la trasmissione della tra¬ 
dizione : 

Noi 1 ebbimo da Qaurpanàyya . . . 
.e d’Agnive<jya, 

21 . Agnive?ya da Saltava .... 
... Bharadvaya da Atreya, 

22 . - Atreya da Manti. 

... Parameshthin da Brahma. Il 

Brahma è l’essere in sè. Sia lodato 
Brahma. 


* a 


• * 
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TERZA LETTURA. 


-■ 


. IL ' i i 


i r... 

Primo Brahmana. 


1. . Janaka da Videha sacrificò un 
sacrificio nel quale eranvi abbondanti 
elemosine per i brahmani. Ed ivi, mo - 
ti brahmani dei Kuru-Pancalas si tro¬ 
vavano riuniti e questo Janaka da Vi- 
deha ebbe desiderio di sapere : « Chi, 
dunque, fra questi brahmani e il pi 

istruito? ». , 

2. - Ed egli appartò mille vacche; 
alle due corna di ciascuna delle quali 
erano legate delle monete, a dieci a 
dieci. Ed egli disse : « Venerabili brah¬ 
mani, quello fra voi che e il piu brah¬ 
mano, diventi padrone di queste vac¬ 
che ». 
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E questi brahmani non osavano af¬ 
fatto. 

3. - Allora Yàjnavalkya disse al suo 
discepolo: « Queste vacche, portale 
via, amico mio, Sàma$ravas ». E que¬ 
sti le portò; ed i brahmani erano in 
collera : « Comè, in verità, avrebbe po¬ 
tuto egli proclamarsi il più brahmano 
fra noi? 

4. - E vi era A$vala, l’hotar (1) di 
Janaka da Videha il quale gli do¬ 
mandò : 

« E che, il più brahmano fra di noi, 
sei tu, Yàjnavalkya? ». 

Ed egli-rispose : 

« Noi rendiamo omaggio al più brah¬ 
mano; ma è semplicemente che noi 
desideriamo le vacche ». 

Ed allora A§vala l’hotar, volle inter¬ 
rogarlo. 

• * * J# ; 

5. - «Yàjnavalkya», diss’egli, «poi¬ 
ché tutto ciò è ghermito dalla morte, 
poiché tutto ciò è sottoposto alla mor¬ 


ti) Prete incaricata di recitare gl’inni 
del Rig - Veda. 






te, per mezzo di che m sacrificate è 
liberato al di là del dominio della 

“«Pel"mezzo del prete h^ r - P er 
mezzo del fuoco, per mezzo della voce. 

In verità, l’hotar del sacnficio e la 
vn , P . ciò che è questa voce, e questo 
fuoco, è l’hotar, è la liberazione, e la 
liberazione al di là ». 

6 . - « Yàjnavalkya », diss’egli, « poi¬ 
ché tutto ciò è ghermito dal 
dalla notte, poiché tutto sotto- 

Sa 1 un sacrificante è .***»£ 

di là del dominio del giorno e della 

D °lPer mezzo del prete adhvaryu ( 1 ), 
ner mezzo dell’occhio, per mezzo del 
sole. In verità, l’adhvaryu del sacrificio 
é rocchio; ciò che è quest occhio, 
questo sole laggiù, è l’adhvaryu, e 
liberazione, è la liberazione al di la ». 

7. . Yàjnavalkya» diss’egU^« poi¬ 
ché tutto ciò è ghermito dall ala an 

(l^Prete incaricato delle operazioni ma¬ 
nuali del sacrificio. . • 'jl 
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teriore e dall’ala posteriore (1), poi¬ 
ché tutto ciò è sottoposto all’ala ante¬ 
riore ed all’ala posteriore, per mezzo 
di che un sacrificante è liberato al di 
a del dominio dell’ala anteriore e del- 
1 ala posteriore? » - 

« Per mezzo del prete brahmano, per 
mezzo del manas, per mezzo della lu¬ 
na. In verità il brahmano del sacrifi¬ 
cio e il manas, ciò che è questo ma¬ 
nas, e questa luna laggiù, è il brah- 

n ? a ’?.°’ liberazione, è la liberazione 

al di la ». 

8. - « Yàjnavalkya » diss’egli, « poi¬ 
ché questa atmosfera è, in qualche 
njoao, senza punto di appoggierebbe- 
ne, adunque, per mezzo di quale salita 
un sacrificante salirebbe al mondo 
dello Svarga?». 

« Per mezzo del prete udgàtar, per ! 
mezzo del vento, per mezzo del soffio. 

In venta, l’udgàtar del sacrificio è il 
soffio; ciò che è il soffio è il vento, è 
1 udgatar, è la liberazione, è la libe¬ 
razione al di là ». 


che costituiscono i] mese lunare. 


l 1 L®fÌ Ì f nazion ? d ’ uso del,e 2 quindicine 














Il 


Questi gli stati di liberazione al di 

là; ecco le pratiche. 

9. - « Yàjnavalkya » diss’egli, « quan¬ 
ti versi impiegherà oggi questo hotai 
in questo sacrificio? ». 

« Tre ». 

« Quali sono questi? A 

«La puronuvàkyà (1), la yàjya (2) 
e la $asyà (3) come terza ». 

« Che cosa si conquista con queste 

tre? » . 

« Il mondo della terra si conquista 

per mezzo della puronuvàkyà, il mon¬ 
do del cielo per mezzo della gasyà ». 

10. - «Yàjnavalkya » diss’egli, «quan¬ 
te libazioni verserà oggi questo adhva- 
ryu in questo sacrifìcio? ». 

« Tre ». 

« Quali sono queste tre? ». 

«Quelle che, versate, salgono in 
fiamme, quelle che, versate, ^accre¬ 
scono; quelle che, versate, dilagano 
(scorrono per, terra) ». 

(1) Inni che precedono il sacrificio. _ 

(2) Inni che accompagnano il sacrificio. 

(3) Inni che seguono al sacrificio com¬ 
piuto. 
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« Che cosa si conquista con queste 
tre? ». 

« Per mezzo di quelle che, versate, 
s’innalzano in fiamme, si conquista il 
mondo degli Dei, perchè il mondo de¬ 
gli Dei è come illuminato; per quelle 
che, versate, s’accrescono, si conqui¬ 
sta il mondo degli uomini, perchè il 
mondo degli uomini è come in accre¬ 
scimento; per quelle che, versate, dila¬ 
gano (scorrono per terra), si conquista 
il mondo dei Pitris, perchè il mondo 
dei Pitris è come in giù ». 

11. - « Yàjnavalkya, », diss’egli « con 
quante Divinità questo brahmano og¬ 
gi proteggerà questo sacrificio dal lato 
destro? ». 

« Con una ». 

«Quale, quest’una?». 

« Il manas. Infinito, in verità, è il 
manas, infiniti i Vigvedevas; infinito, 
in verità, è il mondo che si conquista 
per suo mezzo ». 

12 . - «Yàjnavalkya » diss’egli, «quan¬ 
ti stotryas impiegherà oggi questo ud- 
gàtar in questo sacrificio? ». 
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■ Tre )>. 

« Quali sono, questi tre? ». . 

« La puronuvàkyà, la yajya e la ?a- 


syà come terza ». . 

Tanto dal punto di vista delle divi¬ 
nità. Ecco dal punto di vista dell At- 

man. 

« Dal punto di vista dell’atman, qua¬ 
li sono esse? ». 

« Il soffio esalato è la puronuvàkyà, 
il soffio inalato è la yàjya, il soffio di¬ 


sperso è la «jasyà ». . * : ^ 

« Cosa si conquista con ciò? ». 

« Tutto ciò che quaggiù ha sottio. 
E, ciò detto, l’hotar A?vala si tacque. 


Secondo Brahmana, 

1 . in seguito, Jàratkàrava Arta- 

bhàga, lo interrogò: 

« Yài navalkya » diss’egli, « quante 
guide e quanti condottieri vi sono? ». 

« Otto guide ed otto condottieri ». 

«E queste otto guide e questi otto 
condottieri, quali sono? ». 

























2. - « Il soffio, in verità, è una guida- 
esso si lascia prendere dall’odore qua- 
6 ^dottiere, perchè è per mezzo del 
solilo che si percepiscono gli odori. 

3. - « La lingua, in verità, è una gui¬ 
da; essa si lascia prendere dal sapore 
quale condottiere, perchè è per mezzo 

po^ lmgUa Che Si distinguono i sa . 


4. - « La voce, in verità, è una guida; 
essa si lascia prendere dalla parola 
come condottiere, perchè è per mezzo 
della voce che si esprimono le parole. 

5. - «L’occhio, in verità, è una gui¬ 
da; esso si lascia prendere dalla for¬ 
ma come condottiere, perchè è per 

mezzo dell’occhio che si vedono le 
torme. 

* 

6. - L’orecchio, in verità, è una gui¬ 
da; esso si lascia prendere dal suono s 
quale condottiere, perchè è per mezzo 

1 orecchio che si percepiscono i 
suoni. ' 


7. - « Il manas, in verità, è una gui- 
a ; esso si lascia prendere dal deside¬ 
rio quale condottiere, perchè è per 
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mezzo del manas che si desiderano i 
desideri. 

8. - « Le mani, in verità, sono una 
guida; esse si lasciano prendere dal- 
Fopera quale condottiere, perchè è per 
mezzo delle mani che si opera l’o- 
pera. 

9. - « La pelle, in verità, è una gui¬ 
da; essa si lascia prendere dal tatto 
quale condottiere, perchè è per mezzo 
della pelle che si fa conoscere il tatto. 

« Ecco le otto guide e gli otto con¬ 
dottieri ». . 1 

10. - « Yàjnavalkya », diss’egli, « poi¬ 
ché tutto ciò è il nutriménto della mor¬ 
te, quale può giustamente essere que¬ 
sta Divinità della quale la morte è il 
nutrimento? ». 

« E 5 Agni, in verità, che è la morte ; 
quello che è il nutrimento delle ac¬ 
que, distrugge da vincitore la nuova¬ 
morte ». 

11. - «Yàjnavalkya», diss’egli, 
« quando quest’uomo si muore, che 
cos’è che non lo abbandona? ». 

« Il nome », rispose, « il nome, in ve¬ 
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rità, è infinito ; i Vigvedevas gono infi¬ 
niti; con ciò esso conquista il mondo 
infinito. 

12. - «Yàjnavaikya», diss’egli, 
« quando quest’uomo muore, i soffi 
escono da costui, o no?». 

« No » rispose Yàjnavaikya, « essi si 
condensano qui stesso, esso gonfia, esso 
si gonfia ; gonfiato, morto, giace ». 

13. - «Yàjnavaikya», diss’egli, 
« quando di quest’uomo morto la voce 
entra nel fuoco, il soffio nel vento, 
rocchio nel sole, il manas nella luna, 
l’orecchio nei punti cardinali, il corpo 
nella terra, l’àtman nello spazio, i peli 
nelle piante, i capelli negli alberi, ed 
il sangue e lo sperma si depositano 
nel fondo delle acque, dove, dunque, 
allora si trova quest’uomo? ». 

« Prendi, mio caro, la mia mano. 

14. - « Artabhaga », risposagli, « è 
solamente noi due soli che conosce¬ 
remo ciò. Non una parola di ciò in 
pubblico ». 

Essi due, essendo usciti, conversa¬ 
rono insieme. E ciò di che parlarono 
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a due, era dell’opera ch’essi P arla ™' 
no e ciò ch’essi proclamarono, era 
l’opera ch’essi proclamarono, n^ve¬ 
rità, si diventa santi per mezzo delle 
opere sante, e cattivi per mezzo delle 
cattive. E, dopo ciò, Iàratkarava Arta- 
bhàga si tacque. 


Terzo Brahmana. 

- ■ -1 ■ 

1. - Ed in seguito Bhujyu Làhyàya- 

ni lo interrogò. , 

. « Yàjnavalkya », diss’egli, «nel pae¬ 

se dei Madras noi menavamo una vita 
errante, come discepoli Edprivam¬ 
mo alla casa di Patancala Kapya. Q« e 
sti aveva una figlia posseduta da un 
Gandharva. Noi lo interrogammo: - 

Chi sei tu? - Egli rispose : -Sudhan- 

van Angirasa. - E dato che lo inter¬ 
rogammo sulla finalità dei mondi, gli 
domandammo : - Dove pervennero i 
Parikshitas? Dove sono pervenuto i 
Parikshitas? - E questo io ti doman 
do, Yàjnavalkya: dove sono pervenuti 

i Parikshitas? 
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2. - Ed egli rispose : 

« Senza dubbio, egli t’ha risposto: 
* Sono andati là dove se ne vanno co¬ 
loro che compiono il sacrificio dell’ac- 
vamedha ». 

« Dove se nè vanno coloro che com¬ 
piono il sacrificio dell’agvamedha? ». 

« Questo mondo ha trentadue gior¬ 
nate del carro di Dio in estensione. 
Questo mondo è tutto in giro, circon¬ 
ato dalla terra, è tutt’in giro circon¬ 
dato dall Oceano, due volte di essa più 
grande. Tra la terra e l’acqua evvi 
una intercapedine sottile, come il ta¬ 
glio di un rasoio, come un’ala di mo¬ 
sca. 

E Indra, trasformandosi nell’uccello 
buparna, trasferisce tutte queste tre 
cose in Vàyu; e Vàyu, presene in se 
stesso le virtù, le fa passare là dove 
sono pervenuti i Pàrikshitas. 

« E senza dubbio in tal modo ch’egli 
vi ha parlato di Vàyu ». 

Ecco perchè è Vàyu che è l’insieme, 
e Vayu che è gl’individui. 

Abbatte da vincitore la nuova mor- 
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te, e vive tutto il suo tempo, colui che, 
per tal modo, sa. 

Dopo ciò, Bhujyu Làhyayàni si tac¬ 
que. 

Quarto Brahmana. 

1. - Indi, Kahoda Kaushitakeya Fin- 
terrogò. 

« Yàjhavalkya », diss’egli, «il brah- 
ma visibile e non invisibile, Fàtman 
interiore a tutto, spiegamelo ». 

« E* il tuo àtman, ch’è interiore a 
tutto ». 

« Chi è, Yàjnavalkya, interiore a 
tutto? ». 

« Colui che si libera dalla fame, dal¬ 
la sete, dal dispiacere, dal traviamen¬ 
to, dalla vecchiaia, dalla morte; eccolo 
questo àtman; i brahmani, allorquan¬ 
do lo conoscono, essendosi liberati dal 
desiderio dei figli, dal desiderio della 
ricchezza e dal desiderio dei mondi, 
si levano per andare a mendicare er¬ 
ranti : perchè desiderare i figli equiva¬ 
le a desiderar la ricchezza, desiderare 
la ricchezza equivale a desiderare i 
























ondi; poiché una cosa o l’altra i 
sempre desiderare. E’ perciò che i 
saggio, disgustato della Scienza amJ 
restare nella semplicità dell’infante- 

SeSanlTe ' ^ 

scia disgustandosi dell’amauna è del 
mauna, diventa brahmano». 1 

& questo brahmano, per ouakia«i 

ry;,'; » «ats 

qu^oPo CI ° Kah ° da Kaush itakeya tac- 

, Quinto Brahmana. 

rogò”' 3 Ushasla C4kr4 y a “ lo inter- 

à vk:ì^ alkya - diss ’ e SH. «il brah- 

inler™e alttn ° n • ™ ÌWIe ' '’ 4toan 
tenore a tutto, spiegamelo ». 

tutto ,. ■ talan <*' è in,eri ore a 

« Qual è quello, Yàjnavalkya inte 
riore a tutto?». y ’ nte 

* QueJ1 ° che soff ia il soffio esalato, 
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[è quello il tuo àtman interiore a tutto. 
Quello che soffia il soffio inalato, è 
[quello il tuo àtman interiore a tutto. 
[Quello che soffia il soffio disperso, è 
quello il tuo àtman interiore a tutto. 
Quello che soffia il soffio elevato, è 
quello il tuo àtman interiore a tutto. 
Quello che soffia il soffio condensato 
(riunito), è quello il tuo àtman interio¬ 
re a tutto ». 

Allora Ushasta Càkràyana gli disse : 

« Come direbbesi : Ecco una vacca, 
ecco un cavallo, — così tu me l’hai in¬ 
dicato: ma ciò che è il brahma visibile 
e non invisibile, l’àtman interiore a 
tutto, questo, spiegamelo ». 

« E’ il tuo àtman che è interiore a 
tutto. Tu non potrai vedere il veggen¬ 
te della vista, tu non potrai intendere 
il percepjtore dell’udito, tu non potrai 
pensare il pensatore del pensiero, tu 
non potrai conoscere il conoscitore del¬ 
la conoscenza. E’ questo il tuo àtman 


che è interiore a tutto. Fuori di esso 
non v’è che sofferenza ». 

Dopo ciò, Ushasta Càkràyana si tac¬ 
que. 
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Sesto Brahmànà. 


Poscia Gàrgi Vàcaknavi lo inter¬ 
rogò; > 

« Yàjnavalkya », dissella, « poiché 
tutto ciò è trattenuto e sviluppato nel¬ 
le acque, in che, adunque, le acque son 
trattenute e sviluppate? ». 

« Nel vento, Gàrgi ». 

« In che, adunque, il vento è tratte¬ 
nuto e sviluppato? ». 

« Nello spazio, Gàrgi ». 

« In che, adunque, lo spazio è tratte¬ 
nuto e sviluppato? ». 

« Nei mondi dell’atmosfera, Gàrgi ». 

«In che, adunque, i mondi delFat- 
mosfera son contenuti e sviluppati? » 

« Nei mondi del cielo, Gàrgi ». 

« In che, adunque, i mondi del cielo 
sono contenuti e sviluppati? ». 

« Nei mondi del sole, Gàrgi ». 

« In che, adunque, i mondi del sole 
sono contenuti e sviluppati? ». 

« Nei mondi della luna, Gàrgi ». 

« In che, adunque, i mondi della lu¬ 
na sono contenuti e sviluppati? », 


108 





« Nei mondi delle mansioni lunari, 
Gàrgi ». , 

« In che, adunque, i mondi delle 
mansioni lunari sono contenuti e svi¬ 
luppati? », 

« Nei mondi degli Dei, Gàrgi ». 

« In che, adunque, i mondi degli Dei 
sono contenuti e sviluppati? ». 

«Nei mondi dei Gandharvas, Gàrgi». 

« In che, adunque, i mondi dei Gan¬ 
dharvas sono contenuti e sviluppati? ». 

«Nei mondi di Prajàpati, Gàrgi». 

« In che, adunque, i mondi di Prajà¬ 
pati sono contenuti e sviluppati? ». 

« Nei mondi di Brahma, Gàrgi ». - 

« In che, adunque, i mondi di Brah¬ 
ma sono contenuti e sviluppati? ». 

Ed egli rispose: 

« Gàrgi, non chiedere di più : sta ac¬ 
corta che la tua testa non scoppi. Non 
bisogna chiedere di troppo sulle Divi¬ 
nità, tu ne chiedi troppo, non chiedere 
di più ». 

Dopo ciò, Gàrgi Vàcaknavi, si tac¬ 
que. 
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Settimo Brahmànà. 

1. - Poscia Uddàlaka Aruni lo inter¬ 
rogò. 

« Yàjnavalkya », diss’egli, « noi abi¬ 
tavamo nel paese dei Madras, nella 
casa di Patancala Kàpya, e studiava¬ 
mo il sacrificio. Questi aveva sua mo¬ 
glie che era posseduta da un Gandhar- 
va. Noi lo interrogammo: — Chi sei 
tu? — Ci rispose: — Kavandha Atliar- 
vana. 

2. - « Egli disse a Patancala Kàpya 
ed a quelli che studiavano il sacrifi¬ 
cio: — Sai tu, te, Kàpya, questo filo 
al quale questo mondo e l’altro mondo 
e tutti gli esseri sono legati? 

Patancala Kàpya rispose : — Non lo 
conosco affatto, venerabile. 

3. - «Egli disse a Patancala Kàpya 
ed a coloro che studiavano il sacrifi¬ 
cio: — Sai tu, te, Kàpya, questo mode¬ 
ratore interno che modera, essendo al- 
Pinteriore, questo mondo e Faltro mon¬ 
do, e tutti gli esseri? 

Patancala Kàpya rispose: 
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— Non lo conosco affatto, venera¬ 
bile. 

4. - «Egli disse a Patancala Kàpya 
ed a coloro che studiavano il sacrificio : 

— Se, in verità, si conosce questo filo 
ed anche questo moderatore interno, si 
conosce il Brahma, si conosce il mon¬ 
do, si conosce gli Dei, si conosce i Ve¬ 
da, si conosce il sacrificio, si conosce 
gli esseri, si conosce Tatman, si co¬ 
nosce tutto. 

« Egli così ad essi parlò : Per me, io 
lo conosco; se tu, Yàjnavalkya, non co¬ 
noscendo questo filo e questo modera¬ 
tore interno prendi per te le vacche 
brahmaniche, la tua testa scoppierà 
in pezzi ». 

5. - « Io lo conosco, in verità, o Gau- 
tama, questo filo ed anche questo mo¬ 
deratore interno ». 

« Il primo che càpita può dire : — Io 
so, io so. — Come tu sai, dillo ». 

6. - « E’ il vento, o Gautama, questo 
filo; è per mezzo del vento, in verità, 
quale filo che questo mondo e l’altro 
mondo e tutti gli esseri sono legati. E’ 
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perciò, o Gautama, che di un uomo 
morto si dice: — Le sue membra si 
sono disinfilate. 

In effetti, è per mezzo del vento, qua¬ 
le filo, o Gautama, ch’esse sono le¬ 
gate ». ». 

« Ciò è esatto, Yàjnavalkya. Il mo¬ 
deratore interno, dillo ». 

7. - « Quello che, stando nella teiera, 
è differente dalla terra, che la terra 
non conosce e del quale la terra è il 
corpo, che modera la terra stando al¬ 
l’interiore, quello, il tuo àtman, è il 
moderatore interno, immortale. 

8. - « Quello che, stando nelle acque, 
è differente dalle acque, che le acque 
non conoscono, e del quale le acque 
sono il corpo, che modera le acque 
stando all’interiore, quello, il tuo àt¬ 
man, è il moderatore interno, immor¬ 
tale. 

9. - « Quello che stando nel fuoco, è 
differente dal fuoco, che il fuoco non 
conosce e del quale il fuoco è il corpo, 
che modera il fuoco stando alPinte- 











riore, quello, il tuo àtman, è il mode¬ 
ratore interno, immortale. 

10. - « Quello che, stando nello spa¬ 
zio, è differente dallo spazio, che lo 
spazio non conosce e del quale lo spa¬ 
zio è il corpo, che modera lo spazio 
stando all’interiore, quello, il tuo àt¬ 
man, è il moderatore interno, immor¬ 
tale. * 

11. - « Quello che, stando nel vento, 
è differente dal vento, che il vento non 
conosce, e del quale il vento è il corpo, 
che modera il vento stando airinterio- 
re, quello, il tuo àtman, è il modera¬ 
tore interno, immortale. 

12. -« Quello che, stando nel sole, è 
differente dal sole, che il sole non co¬ 
nosce e del quale il sole è il corpo, che 

| modera il sole stando allo interiore, 
quello, il tuo àtman, è il moderatore 
interno, immortale. 

13. - * Quello che, stando nella luna 
e nelle stelle è differente dalla luna e 
dalle stelle, che la luna e le stelle non 
conoscono, e del quale la luna e le 
stelle sono il corpo, che modera la 
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luna e le stelle stando all’interiore, 
quello, il tuo àtman, è il moderatore 
interno, immortale. 

" «Quello che, stando nei punti 
cardinali, è differente dai punti cardi¬ 
nali, che i punti cardinali non cono¬ 
scono, e del quale i punti cardinali so¬ 
no il corpo, che modera i punti cardi¬ 
nali stando all’interiore, quello, il tuo 

atman, è il moderatore interno, im¬ 
mortale. 

15. - « Quello che, stando nel lampo, 
è differente dal lampo, che il lampo 
non conosce, e del quale il lampo è 
il corpo, che modera il lampo stando 
all’interiore, quello, il tuo àtman, è il 
moderatore interno, immortale. 

, " « Quello che, stando nel tuono, 

e differente dal tuono, che il tuono non 
conosce e del quale il tuono è il corpo, 
che modera il tuono, stando all’inte¬ 
riore, quello, il tuo àtman, è il mode¬ 
ratore interno, immortale. 

« Ciò dal punto di vista delle Divi¬ 
nità. Ecco dal punto di vista dei mondi. 

17. - « Quello che, stando nei mondi, 
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è differente dai mondi, che i mondi non 
conoscono, e del quale i mondi sono il 
corpo, che modera i mondi, stando al- 
l’interiore, quello, il tuo àtman, è il 
moderatore interno, immortale. 

« Ciò dal punto di vista dei mondi. 
Ecco dal punto di vista dei Veda: 

18. - « Quello che, stando in tutti i 
Veda, è differente da tutti i Veda, che 
i Veda non conoscono, e del quale tutti 
i Veda sono il corpo, che modera tutti 
i Veda, stando alPinteriore, quello, il 
tuo àtman, è il moderatore interno, im¬ 
mortale. 

« Tutto ciò dal punto di vista dei Ve¬ 
da. Ecco dal punto di vista del sacri¬ 
ficio : 

19. - « Quello che, stando in tutti i 
sacrifici, è differente da tutti i sacri¬ 
fici, che i sacrifici non conoscono e del 
quale tutti i sacrifici sono il corpo, che 
modera tutti i sacrifici, stando allo in¬ 
teriore, quello, il tuo àtman, è il mode¬ 
ratore interno, immortale. 

« Ecco tutto dal punto di vista del 
sacrificio. Ecco, ora, dal punto di vista 
degli esseri. 
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20. - « Quello che, stando in tutti gli 
esseri, è differente da tutti gli esseri, 
che gli esseri non conoscono e del quale 
tutti gli esseri sono il corpo, che mo¬ 
dera tutti gli esseri, stando all’interio¬ 
re, quello, il tuo àtman, è il modera¬ 
tore interno, immortale. 

« Questo è quanto dal punto di vista 
degli esseri; ecco, ora, dal punto di 
vista delFàtman: 

21. - « Quello che, stando nel soffio, 
è differente dal soffio, che il soffio non 
conosce e del quale il soffio è il corpo, 
che modera il soffio stando all’inte¬ 
riore, quello, il tuo àtman, è il mode¬ 
ratore interno, immortale. 

22. - « Quello che, stando nella voce, 
è differente dalla voce, che la voce non 
conosce, e del quale la voce è il corpo, 
che modera la voce, stando all’inte¬ 
riore, quello, il tuo àtman, è il modera¬ 
tore interno, immortale. 

23. - € Quello che, stando nell’occhio, 
è differente dall’occhio, che l’occhio 
non conosce, e del quale l’occhio è il - 
corpo, che modera l’occhio stando al- 





















Finteriore, quello, il tuo àtman, è il 
moderatore interno, immortale. 

24. - « Quello che, stando nell’orec- 
chio, è differente dairorecchio, che Fo- 
recchio non conosce, e del quale l’orec¬ 
chio è il corpo, che modera Forecchio 
stando all’interiore, quello, il tuo àt¬ 
man, è il moderatore interno, immor¬ 
tale. 

25. - « Quello che, stando nel manas, 
è differente dal manas, che il manas 
non conosce e del quale il manas è il 
corpo, che modera il manas stando al¬ 
l’interiore, quello, il tuo àtman, è il 
moderatore interno, immortale. 

26. -« Quello che, stando nella pelle, 
è differente dalla pelle, che la pelle 
non conosce e del quale la pelle è il 
corpo, che modera la pelle stando al¬ 
l’interiore, quello, il tuo àtman, è il mo¬ 
deratore interno, immortale. 

27. - « Quello che, stando nella luce, 
è differente dalla luce, che la luce non 
conosce e del quale la luce è il corpo, 
che modera la luce stando all’interiore, 
quello, il tuo àtman, è il moderatore 
interno, immortale. 
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28. - « Quello che, stando nell’oscu- 
rità, è differente dall’oscurità, che l’o- 
scurità non conosce, e del quale l’oscu¬ 
rità è il corpo, che modera l’oscurità, 
stando alFinteriore, quello, il tuo àt- 
man, è il moderatore interno, immor¬ 
tale. 

29. - « Quello che, stando nello sper¬ 

ma, è differente dallo sperma, che lo 
sperma non conosce, e del quale lo 
sperma è il corpo, che modera lo sper¬ 
ma, stando alFinteriore, quello là, il 
tuo àtman, è il moderatore interno, im¬ 
mortale. \ 

30. - « Quello che, stando nell’àtman, 
è differente dall’àtman, che Fàtman 
non conosce, e del quale Fàtman è il 
corpo, che modera Fàtman stando al¬ 
Finteriore, quello, il tuo àtman, è il mo¬ 
deratore interno, immortale. 

31. - « Non lo si vede ed esso vede, 
non lo si intende ed esso intende, non 
lo si pensa ed esso pensa, non lo si 
conosce ed esso conosce; non v’è altro 
che vegga, non v’è altro che intenda, 


118 






non v’è altro che pensi, non v’è altro 
che conosca. 

Cotesto, il tuo àtman, è il modera¬ 
tore interno, immortale. Fuori di esso 
non v’è che sofferenza. 

Dopo ciò, Uddàlaka Aruni si tacque. 


Ottavo Brahmana 

1. - Poscia Vàcaknavi disse: 

« Brahmani venerabili, eh ! io, rivol¬ 
gerò due domande a questo Yàjnaval- 
kya. S’egli mi risponderà chiaramen¬ 
te, mai alcuno di voi lo vincerà in una 
controversia brahmanica ; s’egli non mi 
risponderà chiaramente, la sua testa 
scoppierà in pezzi ». 

« Domanda, o Gàrgi ». 

2. - Essa disse: 

« Io, certamente, dinanzi a te, o Yàj- 
navalkya, come un figlio d’ugra o del 
paese di Ka§i o del paese di Videha, 
avendo rimessa la corda al suo arco 
teso, avendo fra mani due frecce che 
trapassano da parte a parte i nemici, 

















si drizzerebbe, così io mi levo e ti ven¬ 
go incontro con due quesiti. Rispon¬ 
dimi ». 

« Domanda, o Gàrgi ». 

3. - Ella disse: 

« Ciò che è al di sopra, o Yàjnaval- 
kya, del cielo, ciò ch’è al di sotto della 
terra, ciò che è tra questo cielo e que- 
staterr a, ciò che si chiama il passato, 
il presente e l’avvenire, in che, ciò, è 
sviluppato e contenuto? ». . 

4. - Egli rispose: 

« Ciò ch’è al disopra, o Gàrgi, del 
cielo, ciò ch’è al di sotto della terra, 
ciò che è tra questo cielo e questa ter¬ 
ra, ciò che si chiama il passato, il pre~ 
sente e Favvenire, è nello spazio che 
ciò è sviluppato e contenuto », 

5. - Ella disse: 

* Sia lode a te, Yàjnavalkya, che mi 
hai risposto chiaramente su ciò. Tien- 
ti pronto all’altro ». 

« Domanda, o Gàrgi ». 

6. - Ella disse; 

« Ciò che è al di sopra, o Yàjnaval- 
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kya, del cielo, ciò che è al di sotto del¬ 
la terra, ciò che è tra questo cielo e I 
questa terra, ciò che si chiama il pre¬ 
sente, il passato e l’avvenire, in che 
giustamente ciò è sviluppato e conte¬ 
nuto? ». ' , v— 

2 ; \ p/Z'I 

7. - Egli rispose : 

« Ciò ch’è al di sopra, o Gargì, del 
cielo, ciò che è al di sotto della terra, 
ciò che è tra questo cielo e questa ter¬ 
ra, ciò che si chiama il passato, il pre- , 

sente e Favvenire, è giustamente nello 
spazio che ciò è sviluppato e conte¬ 
nuto ». 

« Ed in che, adunque, Io spazio è svi¬ 
luppato e contenuto? ». 

8. - Egli rispose: 

« In verità, questo imperituro, o Gàr- 
gi, che i brahmani proclamano nè mas¬ 
siccio nè atomo, nè * corto nè lungo, 
senza sangue, senza grasso, senza car¬ 
nagione, senza oscurità, senza vento, 
senza spazio, senza legame, senza tat¬ 
to, senza odore, senza sapore, senz’oc¬ 
chio, senza orecchio, senza voce, senza 
manas, senza luce, senza soffio, senza 
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bocca, senza cognome, senza nome, 
senza vecchiaia, senza morte, senza 
paura, immortale, senza miseria, senza 
suono, senza apertura, senza chiusura, 
senza nulla davanti, senza nulla di 
dietro, senza nulla di dentro, senza 
nulla di fuori, esso non mangia nessu- 
no, nessuno non Io mangia. 

9. - E’ sotto gli ordini di questo im¬ 
perituro, o Gàrgi, che il cielo e la terra 
si mantengono separati ; è sotto gli or¬ 
dini di questo imperituro, o Gàrgi, che 
il sole e la luna si mantengono sepa¬ 
rati; è sotto gli ordini di quest’im- 
perituro, o Gàrgi, che i giorni e le- 
notti, le quindicine, i mesi, le stagio¬ 
ni e gli anni si mantengono separati; 
è sotto gli ordini di quest’imperituro, 
o Gargi, che i fiumi, dalle montagne 
candide [di neve] gli uni scorrono ad 
oriente e gli altri ad occidente, ognu¬ 
no nella sua direzione; è sotto gli or¬ 
dini di quest’imperituro, o Gàrgi, che 
gli uomini lodano colui che dona, gli 
Dei colui che sacrifica, i Pitris l’of- 
ferta fatta col cucchiaio, mantenendo¬ 
vi» subordinati. 























10. - « Colui il quale» in verità, o Gàr- 
gi, senza conoscere questo imperituro, 
fa delle libazioni, fa delle limosine, 
vive una vita austera, anche durante 
migliaia di anni, questo mondo qui ha 
un fine per lui. 

« Colui il quale, in verità, o Gàrgi, 
senza conoscere quest’imperituro, se ne 
va da questo mondo, costui è un mi¬ 
serabile; ma colui il quale, o Gàrgi, se 
ne va da questo mondo conoscendo 
questo imperituro, costui è un brah- 
mano. . f REfl 

11. - «Questo imperituro, in verità, 
o Gàrgi, non lo si vede ed esso vede, 
non lo si intende ed esso intende» non 
lo si pensa ed esso pensa, non lo si co¬ 
nosce, ed esso conosce; non v’è altri 
che vegga, non v’è altri che intenda, 
non v’è altri che pensi, non v’è altri 
che conosca. 

• « E’ questo l’imperituro, o Gàrgi, nel 
quale lo spazio è sviluppato e conte¬ 
nuto ». 

12. - Ella disse: 

«Brahmani venerabili; siate ben 
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contenti di cavarvela con lui mercè un 
semplice omaggio, giammai alcuno di 
voi riescirà a vincerlo in una contro¬ 
versia brahmanica ». 

Ciò detto, Vàcaknavi si tacque. 

Nono Brahmana. 

1. - Poscia Vidagdha Qàkalya Pinter- 
rogò. 

« Quanti Dei, Yàjnavalkya? ». 

Egli rispose con questa nivid: 

€ Quanti ne sono enunciati nella ni¬ 
vid del uaigvadeva: trecentotrè e tre - 
milatrè ». 

— Sì — diss’egli. 

2. - «Esattamente, quanti Dei, Yàj¬ 
navalkya? 

— Trentatrè. 

— Sì — diss’egli. 

— Esattamente, quanti Dei, Yàjna¬ 
valkya? 

— Sei, 

— Sì —diss’egli. 
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— Esattamente, quanti Dei, Yàjfia- 
valkya? 

_Tre. 

— Sì — diss’egli. 

— Esattamente, quanti Dei, Yàjna- 
valkya? 

— Due. 

— Sì — diss’egli. 

— Esattamente, quanti Dei, Yàjna- 
valkya? 

— Uno e mezzo. 

— Sì — diss’egli. 

— Esattamente, quanti Dei, Yàjfia- 
valkya? 

— Uno. 

— Sì — diss’egli. 

— Quali sono questi trecentotrè e 
questi tremilatrè? ». 

3. - Egli rispose: 

— Non sono altro che le loro poten¬ 
ze, ma esattamente non vi sono che 
trenta tré Dei. 

— Quali sono questi trenta tré? 

— Otto Vasu, undici Rudra, dodici 
Aditya, e sono trentuno; Indra e Prà- 
jàpati formano trentatrè. 
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4. - « Quali sono i Vasu?». 

— Il Fuoco, la Terra, il Vento, F At¬ 
mosfera, il Sole, il Cielo, la Luna, le 
Mansioni lunari, ecco i Vasu; perchè è 
in essi eh è depositato ogni bene, per¬ 
che sono essi che fanno permanere (1) 
per essi tutto ciò. Dato ch’essi fanno 

permanere per essi tutto ciò, perciò so¬ 
no i Vasu ». 

i 

5. - « Quali sono i Rudra? 

, A ~ * dieci soffi che sono nell’uomo ; 

1 àtman è 1 undecimo. Quando questi 
soffi abbandonano questo corpo mor¬ 
tale, alloi'a essi fanno piangere, e poi¬ 
ché fanno piangere, essi sono i Ru¬ 
dra » (2). 

6. - « Quali sono gli Aditya? * 

‘ ■[ dodici mesi dell’anno, sono que¬ 

sti gli Aditya : perchè essi scorrono 
portando tutto con essi, e, dato che 

riniti 11 ” 0me V j a * sl1 è qui es P r esso con un 

^f,P.°f, glU0C0 ; dl parole ; è riavvicinato a 
lm/dìZ"rar, "” TO «**“•= *«' 

«S? i& n „“^ Budra è riwr, " , ° *»■ 
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passano portando tutto con essi, perciò 
sono gli Aditya (1) ». 

7. - « Qual è Indra, qual è Pràjà- 
pati? 

— E’ il tuono ch’è Indra, è il sàeri- 
ficio che è Pràjàpati. 

. — Qual tuono? 

— La folgore. 

— Qual sacrificio? 

— Gli animali ». 

8. - « Quali sono i sei? 

— Il fuoco, la terra, il vento, ratino- 
sfera, il sole, il cielo, ecco i sei : perchè 
è essi che sono tutto ciò per essi sei ». 

9. - « Quali sono i tre Dei? 

— I tre mondi, perchè in essi son tut¬ 
ti gli Dei. 

Quali sono i due Dei? 

— Il nutrimento ed il soffio. 

— Qual è l’uno e mezzo? 

— Colui il quale soffia ». 1 ' 

10. - « Si domanda: — Dato che sof¬ 
fia da solo, com’è egli uno e mezzo? — 


(1) Il nome Aditya è riportato a à-dà: 
prendere, portar via. 
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Poiché in lui tutto ciò s’è sviluppato, 
esso è uno e mezzo (1). 

— Qual è il Dio uno? 

■% 

— E’ il Brahma : lo si chiama ciò ». 

11. - « Quello del quale la terra è il 
soggiorno, del quale l’occhio è il mon¬ 
do, del quale il manas è la luce, colui 
che conoscerebbe questo puruslia, l’ul¬ 
timo termine di ogni àtman, costui cer¬ 
tamente sarà Colui che conosce, o Yài- 
navalkya. 

Io Io conosco, io, questo puru- 
sha, 1 ultimo termine di ogni àtman, 
quello che tu hai detto; questo purusha 
che è parte del corpo, è esso: Dimmi, 
adunque, Qàkalya, qual è la sua Divi¬ 
nità? 

* 

— Le donne — diss’egli. 

12. - « Quello del quale le forme sono 
il soggiorno, del quale l’occhio è il 
mondo, del quale il manas è la luce, 
colui che conoscerebbe questo puru¬ 
sha, l’ultimo termine di ogni àtman, 

(1) Ravvicinamento tra adhi-ardha: uno 
ei mezzo e ctdhi-ardh: svilupparsi. 
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costui sarà certamente Colui che co¬ 
nosce, o Yàjnavalkya. 

— Io Io conosco, io, questo puru- 
sha, l’ultimo termine d’ogni àtman, 
quello che tu hai detto: questo pu- 
rusha laggiù che è nel sole, è esso. 
Dimmi adunque, o Qàkalya, qual è la 
sua Divinità? 

— L’occhio — diss’egli ». 

13. - « Quello del quale lo spazio è il 
soggiorno, del quale l’occhio è il mon¬ 
do, del quale il manas è la luce, colui 
che conoscerebbe questo purusha, l’ul¬ 
timo termine di ogni àtman, costui cer¬ 
tamente sarà Colui che conosce, o Yàj¬ 
navalkya. 

— Io lo conosco, io, questo purusha, 
l’ultimo termine di ogni àtman, quello 
che tu hai detto: questo purusha che 
è nel vento, è esso. Dimmi adunque, 
o Qàkalya, qual è la sua Divinità? 

— Il soffio — diss’egli. 

14. - « Quello del quale il desiderio 
è il soggiorno, del quale l’occhio è il 
mondo, del quale il manas è la luce, 
colui che conoscerebbe questo puru* 
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sha, l’ultimo termine di ogni àtman, 
costui certamente sarà Colui che cono¬ 
sce, o Yàjnavalkya. 

— Io lo conosco, io, questo puru- 
sha, Fui timo termine di ogni àtman, 
quello che tu hai detto : questo purusha 
l a S£>iù ch’è nella luna, è esso. Dimmi 
adunque, Qàkalya, qual è la sua Di¬ 
vinità? 

— Il manas — diss’egli ». 

15. - « Quello del quale la luce è il 
soggiorno, del quale rocchio è il 
mondo, del quale il manas è la luce, 
colui che conoscerebbe questo puru¬ 
sha, l’ultimo termine di ogni àtman, co¬ 
stui certamente sarà Colui che cono¬ 
sce, o Yàjnavalkya. 

— Io lo conosco, io, questo purusha, 
Fultimo termine di ogni àtman, quello 
che tu hai detto: questo purusha che 
è nel fuoco, è esso. Dimmi, adunque, 
Qàkalya, qual è la sua Divinità? 

— La voce — diss’egli. 

16. - « Quello del quale le tenebre so¬ 
no il soggiorno, del quale l’occhio è il 
mondo, del quale il manas è la luce. 
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colui che conoscerebbe questo purusha, 
Fultimo termine di ogni àtman, costui 
certamente sarà colui che conosce, o 
Yàjnavalkya. 

— Io lo conosco, io, questo purusha, 
Fultimo termine di ogni àtman, quello 
che tu hai detto : questo purusha fatto 
di ombra è esso. Dimmi adunque, Qà- 
kalya, qual è la sua Divinità? 

— Mrityu — diss’egli. 

17. « Quello del quale le acque sono 
il soggiorno, del quale Focchio è il 
mondo, del quale il manas è la luce, 
colui che conoscerebbe questo puru¬ 
sha, Fultimo termine di ogni àtman, 
costui certamente sarà Colui che cono¬ 
sce, o Yàjnavalkya. 

— Io lo conosco, io, questo purusha, 
Fultimo termine di ogni àtman, quel¬ 
lo che tu hai detto : questo purusha che 
è nelle acque, è esso. Dimmi adunque, 
i Qàkalya, qual’è la sua Divinità? 

— Varuna — diss’egli ». 

18. - « Quello del quale lo Sperma è 
il soggiorno,del quale Focchio è il mon¬ 
do, del quale il manas è la luce, colui 


131 
























che conoscerebbe questo purusha, Ful- 
timo termine di ogni àtman, costui cer¬ 
tamente sarà Colui che conosce, o Yài- 
navalkya. 

— Io, io lo conosco, questo puru¬ 
sha, Fui timo termine di ogni àtman, 
quello che tu hai detto: questo puru¬ 
sha che consiste nel figlio, è esso. Dim¬ 
mi, adunque, £àkalya, „ ua | £ j a sua 
Divinità ? 

— Prajàpati — diss’egli ». 

19. - « Qàkalya — disse Yàjnavalkya, 

— forse che questi brahmani t’han 
messo lì per farti cavare i carboni dal 
fuoco? » 

20. - « Yàjnavalkya — disse Càkalya, 

— tu che alzi tanto il tono con i brah¬ 
mani dei Kuru-Pangala, forse che tu 
conosci il brahma? 

— Io conosco i punti cardinali con 
i loro Dei, con i loro punti di appog¬ 
gio ». 

— Poiché tu conosci i punti cardi¬ 
nali con i loro Dei, con i loro punti di 
appoggio. 
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21. - « Qual è la tua Divinità all’o- 
riente ? 

— La mia Divinità è Aditya. 

— Questo Aditya su che ha il suo 
punto di appoggio? 

— SulFocchio. 

— E l’occhio, su che ha il suo punto 
d’appoggio? 

— Sulle forme, perchè per mezzo 
dell’occhio si vedono le forme. 

— Su che le forme hanno il loro 
punto di appoggio? 

— Sul cuore, perchè è per mezzo del 
cuore che si conoscono le forme, per¬ 
chè è sul cuore che le forme hanno il 
loro punto di appoggio. 

— Ciò è esatto, Yàjnavalkya. 

22. - « Qual è la tua Divinità al mez¬ 
zogiorno? 

— La mia Divinità è Yama. 

— Questo Yama, su che ha il suo 
punto di appoggio? 

— Sulle dakshinà (1). 

(1) La dakshinà è il salario attribuito ai 
preti. Qui la parola è riavvicinata a dakshi- 
rm: mezzogiorno. 
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— E la dakshinà, su che ha il suo 
punto di appoggio? 

— Sulla fede, perchè quando si ha 
la fede, si dà la dakshinà, perchè è 
sulla fede che la dakshinà ha il suo 
punto di appoggio. 

— Su che la fede ha il suo punto di 
appoggio? 

— Sul cuore, perchè è per mezzo del 
cuore che si crede, perchè è sul cuore 
che la fede ha il suo punto di ap¬ 
poggio. 

— Ciò è esatto, Yàjnavalkya. 

23. - « Qual è la tua Divinità alFoc- 
cidente? 

— La mia Divinità è Varuna. 

— Questo Varuna, su che ha il suo 
punto di appoggio? 

— Sulle acque. 

—- E le acque, su che hanno il loro 
punto di appoggio? 

— Sullo sperma. / 

— Su che, lo sperma, ha il suo pun¬ 
to di appoggio? 

— Sul cuore. E’ perciò che si dice 
di un bambino che vi rassomigli : Si di- 
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rebbe ch’esso esce dal cuore ; si direbbe 
ch’è fatto dal cuore — perchè è sul cuo¬ 
re che lo sperma ha il suo punto di ap¬ 
poggio. 

— Ciò è esatto, Yàjnavalkya. 

24. - Qual è la tua Divinità al Nord? 
— La mia Divinità è Soma. 

— Questo Soma, su che ha il suo 
punto di appoggio? 

— Sulla consacrazione. 

— E la consacrazione, su che ha il 
suo punto di appoggio? 

— Sulla verità. E’ perciò che si dice 
a colui ch’è consacrato: — Dì la ve¬ 


rità; — perchè è sulla verità che la 
consacrazione ha il suo punto di ap¬ 
poggio. 

— Su che la verità ha il suo punto 
di appoggio? 

— Sul cuore, perchè è per mezzo 
del cuore che si conosce la verità, per¬ 
chè è sul cuore che la verità ha il suo 

punto di appoggio. 

— Ciò è esatto, Yàjnavalkya. 


25. - Qual è la tua Divinità allo Ze¬ 
nit? 
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La mia Divinità è Agni. 

Quest’Agni, su che ha il suo pun¬ 
to d’appoggio? 

— Sulla voce. 

E la voce, su che ha il suo punto 
d appoggio? 

— Sul manas. 

— Su che il manas ha il suo punto 
d appoggio? 

— Sul cuore. 

Su che il cuore ha il suo punto 
di appoggio? 

26. — Chiacchierone, — disse Yàjna- 
valkya, o che tu possa crederlo al di 
fuori di noi, o che possa stare fuori 
di noi, o lo mangerebbero i cani, o i 
corvi lo ridurrebbero in pezzi. 

27. - Su che, adunque, tu e l’àtman 
avete il vostro punto di appoggio ? 

— Sul soffio esalato. 

Su che il soffio esalato ha il suo 
punto di appoggio? 

— Sul soffio inalato. 

Su che il soffio inalato ha il suo 
punto di appoggio? 

Sul soffio disperso. 
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— Su che, il soffio disperso ha il suo 
punto di appoggio? 

— Sul soffio elevato, 

— Su che il soffio elevato ha il suo 
punto di appoggio? 

— Sul soffio coagulato. 

28. - E 5 proprio questo che lo si chia¬ 
mò: No, No; esso è l’àtman: inaffer¬ 
rabile perchè non è preso; infrangi¬ 
bile perchè non è rotto; senza legame, 
senza affezioni, non è vincolato, non 
vacilla mai. 

In esso consistono gli otto soggiorni, 
gli otto mondi, gli otto purushas. 

Quegli che, avendo analizzato, a- 
vendo sintetizzato questi purushas, li 
ha sorpassati, questo purusha delle 
upanishads, io te lo domando. Se tu 
non me lo spieghi chiaramente, la tua 
testa scoppierà. jsg'H 

E di questo purusha, Qàkalya non 
ne aveva affatto l’idea, e la sua testa 
scoppiò. Ed anche le sue ossa, pren¬ 
dendole per altra cosa, i ladri le ruba¬ 
rono. 
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29. - E Yàjnavalkya disse. 

— Brahmani venerabili, quello fra 
voi che lo desideri, m’interroghi, op¬ 
pure interrogatemi tutti. Vi è tra voi 
chi desideri che io lo interroghi, od 
occorre che v’interroghi tutti? 

Ma questi brahmani non osarono. 

30. - Ed egli li interrogò recitando 
queste stanze : 

Tale un albero re delle foreste, 
tale un uomo, senza errore. I suoi peli, 
sono le sue foglie; la sua pelle, è la 
scorza esterna. 

31. Il sangue che stilla dalla sua 
pelle, è la resina della pelle : esso sgor¬ 
ga dall’uomo ferito come la linfa dal¬ 
l’albero inciso. 

32. - Le sue carni sono il suo sfog¬ 

gio; il tendine è l’alburno: esso è so¬ 
do. Lo scheletro è il legno interno. Il 
midollo è fatto ad immagine del mi¬ 
dollo. , • - - 

33. - Se l’albero abbattuto cresce 
dalla sua radice più giovane di nuovo, 
ed il mortale, quando è abbattuto dal¬ 
la morte, da quale radice ricresce egli? 
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34. - Dalla semente, — direte voi? 
No. E 5 dal vivente che nasee il. seme. 
Una volta generato, non si è più gene¬ 
rato. Chi vi genererebbe di nuovo? 

L’albero germoglia dal seme, in ve¬ 
rità; da altra cosa, dopo la morte, esso 
nasce. Se si svelle l’albero con la sua 
radice, esso non ricresce più. Ed il 
mortale, quand’è abbattuto dalla mor¬ 
te, da quale radice ricresce egli? 

Brahma è conoscenza distinta, bea¬ 
titudine; è Fultimo termine del dona¬ 
tore generoso, di colui che resta im¬ 
mutabile, di colui che lo conosce. - 
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QUARTA LETTURA 




Primo Brahmana 

■ 

1. - Ianaka da Videha teneva sedu¬ 
ta; ed allora Vàjnavalkya intervenne. 
Janaka da Videha disse: 

Vàjnavalkya, con quale scopo sei 
tu venuto? Desideri del bestiame o le 
questioni sottili? 

— L’uno e le altre, Re, — diss’egli. 
Quello che ciascuno t’ha detto, sentia¬ 
molo [ripetere], 

2. - Udanka Qaulbàyana m’ha det¬ 
to: 

— Il soffio, in verità, è Brahma. 

— Come uno il quale ha una ma¬ 
dre, come uno che ha un padre, come 
uno che ha un maestro che per istruir- 
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10 parlasse, cosi Qaulbàyana ha det¬ 
to: «Il soffio è Brahma •». Effettiva¬ 
mente, per colui che non respira, che 
cosa gli resterebbe? Ti ha egli detto 

11 suo soggiorno, il suo punto di appog¬ 
gio? ,, . 1 

— Il suo Brahma non ha che un pie¬ 
de, o Re. 

3. - Diccelo tu, adunque, Yàjnaval- 
kya. 

— Il soffio è il suo soggiorno, lo spa¬ 
zio è il suo punto di appoggio, che lo 
si adori chiamandolo caro. 

— Qual è la qualità di caro, Yàjna- 
valkya ? 

— E’ il soffio stesso, o Re — diss’e- 
gli. E’ per l’amore del soffio che si 
offrono sacrifici per gl’interdetti, che 
si accetta da un indegno. Se si ha pau¬ 
ra di perire, in qualunque posto si va¬ 
da, è per amore del soffio. Il soffio in 
verità, o Re, è il brahma supremo. 

Il soffio non abbandona costui, tutti 
gli esseri proteggono costui. 

4. - Divenuto Dio, va verso gli Dei, 
quegli che, così sapendo, l’adora. 
























Io ti regalo nulle vacche con un 
toro-elefante, — disse Ianaka da Vi- 
deha. 

Yàjnavalkya rispose: 

— Mio padre pensava : « Non si de¬ 
ve prender nulla senza avere istruito». 
Chi ti ha parlato e di che cosa? 

5. - Iitvan Qailina m’ha detto : « La 
voce, in verità, è Brahma ». 

— Come uno il quale ha una ma¬ 
dre, come uno il quale ha un padre, 
come uno che ha un maestro che per 
istruirlo parlasse, così Qailina ha det¬ 
to: «La voce è Brahma». In effet- 
ti, per chi non parla, che gli restereb¬ 
be? Ti ha egli detto il suo soggiorno, 
il suo punto di appoggio? 

— Non me lo ha detto. 

— Il suo Brahma non ha che un pie¬ 
de, o Re. 

6. - Diccelo tu, adunque, Yàjnaval¬ 
kya. 

— La voce è il suo soggiorno, lo 
spazio è il suo punto di appoggio, che 
la si adori chiamandola sapiente . 
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_ Qual è la qualità di sapiente, 

Yàjnavalkya? 

— E’ la voce stessa, o Re — diss’e- 
gli. E’ per mezzo della voce, in verità, 
o Re, che si conosce un parente ; il Rig- 
Veda, il Yaur-Veda, il Sama-Veda, gli 
Atharvàngiras, l’itihàsa, il puràna, la 
Scienza, le upanishads, le stanze, gli 
aforismi, i commentari, le chiose, è 
per mezzo della voce che sono noti, o 
Re. La voce, in verità, o Re, è il brah- 
ma supremo. 

La voce non abbandona costui, tutti 
gli esseri proteggono costui; 

7. - Divenuto Dio, va verso gli Dei, 
quegli che, così sapendo, l’adora. 

— Io ti regalo mille vacche ed un 
toro-elefante — disse Ianaka da Vi- 
deha. 

Yàjnavalkya rispose: 

— Mio padre pensava : « Non si de¬ 
ve prender nulla senza aver istruito ». 
Chi ti ha parlato e di che cosa? 

8. - Barku Bàrshna m’ha detto: 
« L’occhio, in verità, è Brahma ». 

— Come uno il quale ha una ma- 
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dre, come uno il quale ha un padre, j 
come uno il quale ha un maestro che ' 
per istruirlo parlasse, così Bàrshna 
ha detto : « L’occhio è Brahma ». Ef¬ 
fettivamente, per chi non vede, che gli 
rimarrebbe? Ti ha egli detto il suo sog¬ 
giorno, il suo punto di appoggio? 

— Non me lo ha detto. 

Il suo Brahma non ha che un pie¬ 
de, o Re. 

I 

9. - Diccelo, tu, adunque, Yàjnaval- 
kya. 

. occhio è il suo soggiorno, lo 
spazio è il suo punto di appoggio che 
lo si adori chiamandolo vero - 

— Qual è la qualità del vero, Yài- 
navalkya ? - J 

— E’ l’occhio stesso, o Re — diss’e- 
gli. — A colui, in verità, che ha visto 
con i propri occhi, gli si domanda: 
«Tu l’hai visto?». Ed egli risponde: 

« lo l’ho visto ». Ciò è il vero. L’occhio 
in verità, o Re, è il brahma supremo. 

L occhio non abbandona costui, tutti 
gii esseri proteggono costui. 
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10. - Divenuto Dio va verso gli Dei, 
quegli che, così sapendo, l’adora. 

— Io ti regalo mille vacche ed un 
toro-elefante, — disse Ianaka da Vi- 
deha. 

Yàjnavalkya rispose: 

— Mio padre pensava : « Non si de¬ 
ve prender nulla senza avere istruito». 
Chi t’ha parlato e di che cosa? 

11. - Guardabhivipìta Bhàradvàja 
ha detto : « L’orecchio, in verità, è 
Brahma ». 

— Come uno il quale ha una madre, 
come uno il quale ha un padre, come 
uno il quale ha un maestro che per 
istruirlo parlasse, così Bhàradvàja ha 
detto: «L’orecchio è Brahma». Ef¬ 
fettivamente, per chi non intende, co¬ 
sa gli rimarrebbe? Ti ha egli detto il 
suo soggiorno, il suo punto di appog¬ 
gio? 

— Non me lo ha detto. 

— Il suo Brahma non ha che un 
piede, o Re. . f 

12. - Diccelo tu, adunque, Yàjnaval- 
ka. 
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— L’orecchio è il suo soggiorno, lo 
spazio è il suo punto di appoggio, lo 
si adori chiamandolo infinito . 

— Qual è la qualità d 9 infinito, Yài- 
navalkya? 

— I punti cardinali stessi, o Re, — 
diss’egli, — E’ perciò che qualunque 
sia il punto verso il quale si vada, non 
si arriva giammai alla fine: perchè i 
punti cardinali non hanno termine. 

L’orecchio, è i punti cardinali. L’o¬ 
recchio, in verità, o Re, è il Brahma 
supremo. L’orecchio non abbandona 
costui, tutti gli esseri proteggono co- 
stui. 

13. - Divenuto Dio, va verso gli Dei 
quegli che, così sapendo, l’adora. 

— Io ti regalo mille vacche ed un 
toro-elefante, — disse Ianaka da Vi- 
deha. ' " , 

Yàjnavalkya rispose: 

— Mio padre pensava : « Non si de¬ 
ve prender nulla senza avere istruito». 
Chi ti ha parlato e di che? 

14. - Satyakàma Jàbàla m’ha detto: 

« Il manas, in verità, è Brahma ».* 
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— Come uno il quale ha una ma¬ 
dre, come uno il quale ha un padre, 
come uno il quale ha un maestro che 
per istruirlo parlasse, così Satyakàma 
ha detto: «il manas è Brahma». 
Effettivamente per colui che non pen¬ 
sa, che cosa gli rimarrebbe? Ti ha egli 
detto il suo soggiorno, il suo punto di 
appoggio? 

— Non me lo ha detto. 

— Il suo Brahma non ha che un pie¬ 
de, o Re. 

15. - Diccelo tu, adunque, Yàjnaval- 
kya. 

— Il manas è il suo soggiorno, lo 
spazio è il suo punto di appoggio, che 
lo si adori chiamandolo beatitudine . 

— Qual è la qualità di beatitudine , 
Yàjnavalkya? 

— E* il manas stesso, o Re — diss’e- 
gli. — Per mezzo del manas, in verità, 
o Re, si va con amore verso una don¬ 
na, ed in essa si genera un figlio con¬ 
forme: è la beatitudine. Il manas, in 
verità, o Re, è il brahma supremo. Il 
manas non abbandona costui, tutti gli 
esseri proteggono costui. 
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16. - Divenuto Dio va verso gli Dei 
quegli che, così sapendo, l’adora. 

Io ti regalo mille vacche ed un 
toro-elefante — disse Ianaka da Vi- 
deha. 

Yàjnavalkya rispose: 

— Mio padre pensava : « Non si de¬ 
ve prender nulla senza aver istruito » 
Chi t’ha parlato e di che? 

17. - Vidagdha £àkalya m’ha detto : 

« Il cuore, in verità, è Brahma ». 

— Come uno il quale ha una ma¬ 
dre, come uno il quale ha un padre, 
come uno il quale ha un maestro che 
per istruirlo parlasse, così Qàkalya 
ha detto: «Il cuore e Brahma ». Effet¬ 
tivamente per colui che non ha cuore, 
che cosa gli rimarrebbe? Ti ha egli 
detto il suo soggiorno, il suo punto di 
appoggio? 

— Non me lo ha detto. 

— Il suo Brahma non ha che un 
piede, o Re. 

18. - Diccelo tu, adunque, Yàjnaval¬ 
kya- 

Il cuore è il suo soggiorno, lo 
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spazio è il suo punto di appoggio, che 
lo si adori chiamandolo stabilità. 

— Qual è la qualità di stabilità, 
Yàjnavalkya? 

— E’ il cuore stesso, o Re, — dis- 
s’egli. Il cuore, in verità, o Re, è la 
base di tutti gli esseri : perchè per mez¬ 
zo del cuore tutti gli esseri hanno un 
punto di appoggio. Il cuore, in verità, 
o Re, è il Brahma supremo. Il cuore 
non abbandona costui, tutti gli esseri 
proteggono costui. 

19. - Divenuto Dio va verso gli Dei, 
quegli che, così sapendo, l’adora. 

— Io ti regalo mille vacche ed un 
toro-elefante — disse Ianaka da Vi- 

deha. ; 

Yàjnavalkya rispose: 

— Mio padre pensava : « Non si de¬ 
ve prender nulla senza avere istruito». 


Secondo Brahmana 

1. - Allora Ianaka da Videka disce¬ 
se con rispetto dal suo sedile di vellu¬ 
tata erba e gli disse : 
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— Omaggio a te, Yàjnavalkya: in¬ 
segnami. 

Ed egli rispose: 

— Nella stessa guisa che, certamen- 
te, o Sovrano, colui che parte per un 
lungo viaggio si procurerebbe un car¬ 
ro ed un battello, parimenti tu hai il 
tuo àtman provvisto di queste upani- 
shads. Essendo, come tu lo sei, il Capo, 
essendo ricco, avendo appreso i Veda' 
ed intese le upanishads al momento 
nel quale sarai liberato da questo mon¬ 
do, dove te ne andrai? 

Non lo so, venerabile, ove io me 
ne andrò. 

Ebbene, io mi accingo a dirtelo 
ove tu te ne andrai. 

— Che il venerabile parli. 

• 2. - Ed egli disse 

— In verità, si chiama il Fiammeg- 
giante questo purusha che è nell’oc¬ 
chio destro. Quello adunque che è 
fiammeggiante, Indra, lo chiamano co¬ 
si, siccome di comportamento latente. 
Perchè gli Dei preferiscono in qual- 
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che modo il latente e detestano il ma¬ 


nifesto. 

3. - Ed inoltre, quest’apparenza di 
purusha che è nell’occhio sinistro, è la 
sua sposa Viràj. Di questi due l’unio¬ 
ne è nello spazio all’interno del cuore* 



E di questi due v il nutrimento è la mas¬ 
sa rossa nell’interno del cuore. E di 
questi due l’inviluppo è quella specie 
di filamento nell’interno del cuore. E 


di questi due, il cammino, praticabile, 
è quell’arteria che sale dal cuore. 


4. - E vi sono dei vasi chiamati hitas 
i quali sono come un capello tagliato 

. in mille. Per mezzo di questi vasi ciò 
che scorre, scorre verso di esso. E’ per¬ 
ciò eh’esso ha un nutrimento più raf¬ 
finato di quello di questo àtman cor¬ 
porale. 

5. - Esso ha per est i soffi davanti, 
per sud i soffi alla destra, per ovest i 
soffi di dietro, per nord i soffi che sal¬ 
gono in pendìo, per zenit i soffi che si 
elevano verticalmente, per nadir i sof¬ 
fi che discendono verticalmente : quan¬ 
ti i punti cardinali, tanti i soffi. 
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v. 


ìt A~ E l% e: NOf no ’ questo àtl «an : 
inafferrabile, perchè non è tangibile, 

infrangibile perchè non è rotto, senza 
legame, senza affezioni, non è vinco¬ 
lato non vacilla mai. L’assenza del 

dubbio, in verità, Ianaka, tu l’hai ac¬ 
quistata. — 

Così parlò Yàjnavalkya. 

E Ianaka da Videha gli disse : 

Omaggio a te, Yàjnavalkya: che 
1 assenza del dubbio da te emani tu 
che, venerabile, ci hai fatto conoscere 

1 assenza del dubbio. Ecco i Videhas, 
eccomi. ’ 


T^azo Brahmana 

r Jk V—’ Pr T° Ianaka da Videha Si 

Egli pensava : « Io non parlerò ». E 
quando Ianaka da Videha e Yàjnaval 
V^ a Parlarono sul sacrificio del fuoco, 
Yajnavalkya gli concesse un dono da 
scegliere. E l’altro scelse di interrogar¬ 
lo a suo piacimento; ed egli glie lo 
concesse. Ed è così che il sovrano l’in¬ 
terrogo pel primo. 


152 


I 


1 


> 


2. - Yàjnavalkya, quale luce ha que¬ 
sto purusha? 

— Il Sole è la sua luce, o Sovrano, 
— diss’egli. — E’ con la luna per luce 
eh’esso è stabile, ch’esso circola, ch’cs- 
so inizia l’opera, ch’esso se ne ritorna 
presso di sè. 

_ Ciò è esatto, Yàjnavalkya. 


4 . - Quando il sole è tramontato, 
Yàjnavalkya, quando la luna è tra¬ 
montata, quale luce ha questo puru- 


sha? 

— Il fuoco è la sua luce, o Sovrano 
. ^igs*C§ll» 

E’ con il fuoco per luce ch’esso è sta¬ 
bile, eh’ esso circola, eh’ esso inizia 
l’opera, ch’esso se ne ritorna presso 

di sè. 

_ Ciò è esatto, Yàjnavalkya. 


5. - Quando il sole è tramontato, 
montata, quando il fuoco soccombe, 
duale luce ha questo purusha? . 

— La voce è la sua luce, o Sovrano 

— disse egli. 

— E’ con la voce per luce ch’esso 
è stabile, ch’esso circola, ch’esso ini- 


153 


L 




























• I 






zia l’opera, che esso se ne ritorna pres¬ 
so di sè. 

E per questo, o Sovrano, che quan¬ 
do non si distingue più la propria ma- 
no, laddove la voce si leva, ci si dirige 
verso detto punto. ' 

Ciò è esatto, Yàjnavalkya. 

6 . " Quando il sole è tramontato, 
Yajnavalkya, quando la luna è tra¬ 
montata, quando il fuoco soccombe, 
quando la voce cade, quale luce ha 
questo purusha? 

— L’àtman è la sua luce, o Sovrano 
diss’egli. — E’ con l’àtman per luce 
eh esso è stabile, ch’esso circola, ch’es- 

so inizia l’opera, ch’esso se ne ritorna 
presso di sè. 

7. - Qual è, questo àtman? 

— Questo purusha ch’è fatto di di¬ 
stinta conoscenza nei soffi, nel cuore 
luce interna, eguale a sè stesso: esso 
percorre i due mondi; si direbbe che 
rifletta; si direbbe che si agiti; dive¬ 
nuto sonno accompagnato dal pensie¬ 
ro, esso sormonta questo mondo qui. 

8 . - In verità questo purusha, quan- 
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do nasce, quando si riveste di un cor¬ 
po entra in contatto con i mali; e 
quando se ne distacca, quando muore, 
abbandona i mali che sono le forme 
della morte. 

9 . In verità, di questo purusha vi 
sono due residenze: questa ed il sog¬ 
giorno dell’altro mondo. 

L’intermediaria, la terza, è il sog¬ 
giorno del sonno; e in questo soggior¬ 
no intermedio, allorché vi perma¬ 
ne, esso percepisce i due mondi: tanto 
questo quanto il soggiorno dell altro 

mondo. 

10.- Ora, secondo ch’esso abbia pie 
so la sua direzione verso il soggiorno 
dell’ altro mondo, presa questa dire¬ 
zione, esso vede ad un tempo ì mali ed 
i piaceri. E quando esso dorme so¬ 
gnando, avendo preso in se una parti- 
cella di questo insieme, disti uggen o 
da se stesso, fabbricando da se stesso, 
per mezzo del suo proprio splendore, 
per mezzo della sua propria luce, esso 
dorme sognando: allora questa puru¬ 
sha ha la sua luce da se stesso. 
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11. - Là non vi sono nè carri, nè mu- 
te, nè strade, ed esso emette da se stes¬ 
so: carri, mute e strade; là non vi so¬ 
no piaceri, nè gioie, nè allegrezze, ed 
esso emette da sè piaceri, gioie e alle¬ 
grezze; là non vi sono laghi, fiumi, nè 
stagni di loto, ed esso emette da sè: 
laghi, fiumi e stagni di loto: perchè è 
esso che crea. 

12. - Ed ecco ancora dei versi : 

« Per mezzo del sonno, mantenendo 
m completo riposo il corporale, esso 
che non è addormentato, illumina del 
suo sguardo coloro che sono addor¬ 
mentati. Essendosi impossessato della 
luce, esso nede al suo soggiorno, 
fatto d’oro, purusha, il cigno unico. 

13. - Per mezzo del suo soffio proteg¬ 
gente il nido al disotto, al di fuori del 
nido immortale vagabondando, esso 
va, va, l immortale, laddove gli piace, 
fatto d’oro, purusha, il cigno unico. 

- Nello stato di sonno, in alto, in 
basso, andando, andando, il Dio si 
crea numerose forme, o come gioendo 
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con le donne, raggiante di riso, o come 
faccia a faccia con dei pericoli. 

15. - Si vede il suo dilettevole asilo; 

esso, nessuno lo vede. 

E’ perciò che si dice: Non svegliate 
bruscamente. Vi sono delle difficoltà 
per guarire colui presso del quale es- 
so non ritorna. -H 

16. - Ma dicesi anche : « Dopo tutto, 
non è quello là se non un luogo di ve¬ 
glia per esso: perchè è propriamente 
ciò che vede sveglio ch’esso anche ve¬ 
de sognando ». Allora questo purusha 
ha la sua luce da sè stesso. 

_ Ciò è esatto, Yàjnavalkya, ecco, 
io regalo al venerabile un migliaio; 
ancora, parla per la liberazione. » 

17 - E questo stesso purusha in que¬ 
sto stato di sonno, essendosi dilettato, 
avendo vagabondato, avendo visto 
bene ed il male,in senso inverso ritor¬ 
na correndo presso di sè, per il risve¬ 
glio Di tutto quanto esso ha potuto ve¬ 
dere in quello stato, nulla lo accom¬ 
pagna. Questo purusha è senza legami. 
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Ciò è esatto, Yàjnavalkya; ecco, 
io regalo al venerabile un migliaio ; 
ancora, parla per la liberazione. 

18. - E’ come un gran pesce che ra¬ 
senta le due rive da un lato e dall’al¬ 
tro; nello stesso modo questo purusha 
rasenta questi due estremi, lo stato di 
sonno e quello di veglia. 

19. - Nello stesso modo che in que¬ 
sto spazio uno sparviero ed un’aquila, 
avendo volteggiato in circolo, stanchi! 
librandosi sulle ali, pianeggiano por¬ 
tandosi al proprio 'nido, così questo 
purusha corre a questo limite ove, es¬ 
sendo addormentato, esso non desidera 
alcun desiderio, non vede alcun sogno. 

20. - Ora, i vasi chiamati hitas, simili 
ad un capello sezionato in mille, sono 
di uguale tenuità, pieni di bianco, di 
blù, di fulvo, di verde, di rosso; e lad¬ 
dove gli sembra che lo si uccida, che 
lo si soggioghi, che un elefantte lo.strin- 
ga da vicino, eh esso cada in un pozzo, 
ed ogni pericolo che vede sveglio, esso 
immagina, in questo stato, per igno¬ 
ranza, il medesimo pericolo. E laddo- 

158 

















ve esso si crede come un re, come un 
Dio, laddove esso pensa « io sono tut¬ 
to ciò », è il suo mondo supremo. 

E poscia, laddove, essendo addor¬ 
mentato, esso non desidera alcun desi¬ 
derio, non vede alcun sogno. 

21. - Tale è per esso la forma dove 
l’àtman è il suo desiderio, dove ha ot¬ 
tenuto il suo desiderio, dove esso e 
senza desiderio. Come un uomo fra le 
braccia della donna amata dimentica 
ciò che lo circonda ed ogni lavorìo in¬ 
terno, ugualmente questo àtman cor¬ 
porale, abbracciato dall’àtman intel¬ 
lettuale, nulla più conosce del di fuo¬ 
ri e del di dentro. 

22. - E’ quella la sua forma dove il 
male è distrutto, ove non sussiste al¬ 
cun timore, ove non vi è intorbida 
mento di dispiaceri. In questo stato 
qui, il padre è non-padre, la madre 
non-madre, i mondi non-mondi, gli 
Dei non-Dei, i Veda non-Veda, i sacri¬ 
fici non-sacrifici. 

In questo stato qui, il ladro è non¬ 
ladro, l’abortitore non-abortitore, il 
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paulkasa non-paulkasa, il candéla 
non-càndàla, il iraniana non-grama- 
na, l’asceta non-asceta. Non v’ha bene 
che lo segua, non v’ha male che lo se- 
gua, perche esso allora è passato al 
di là di ogni afflizione del cuore. 

23. - E s’esso non vede Ciò, è quan¬ 
do esso vede che non vede Ciò : il vi¬ 
sibile; in effetti, il veggente e la vista 
n °n si separano, a cagione dell’impe- 
ribilità, e dall’altra parte non v’ha, 

quale secondo, un Ciò diverso da esso, 
distinto, ch’esso vegga. 

24. - E se esso non sente Ciò : è quan¬ 
do esso sente che non sente Ciò: l’o- 
dorabile; in effetti, l’odorante e l’odo¬ 
re non si separano, a cagione dell’im- 
peribilità, e dall’altra parte non v’ha, 

quale secondo, un Ciò diverso da esso, 
distinto, ch’esso odori. 

25. - E se esso non gusta Ciò: è 
quando esso gusta che non gusta Ciò: 
il sapore; in effetti, il gustatore ed il 
sapore non si separano, a cagione del- 
l’imperibilità, e d’altra parte, non 
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v’ha, quale secondo, un Ciò diverso da 
esso, distinto, che gusti. 

26. - E se esso non parla Ciò, è quan¬ 
do parla che non parla Ciò, il dicibi¬ 
le; in effetti il parlatore e la parola 
non si separano a cagione dell’impe- 
ribilità, e d’altra parte non v’ha, come 
secondo, un Ciò diverso da esso di¬ 
stinto, che parli. 

27. - E se esso non intende Ciò: è 
quando intende che non intende Ciò, 
Faudibile; in effetti l’uditore e l’audi¬ 
zione non si separano a cagione della 
imperibilità, e d’altra parte non v ha, 
come secondo, un Ciò diverso da esso, 
distinto, ch’esso intenda. 

28. - E se esso non pensa Ciò: è 
quando pensa che non pensa Ciò, il 
pensabile; in effetti il pensatore ed il 
pensiero non si separano, a cagione 
dell’imperibilità, e d’altra parte non 
v’ha quale secondo, un Ciò diverso da 
esso, distinto, che pensi. 

29. - E se esso non tocca Ciò : è quan¬ 
do tocca che non tocca Ciò, il tangibi¬ 
le; in effetti il tastatore ed il toccare 
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non si separano a cagione dell’imperi- 
bilità, e d’altra parte non v’ha, quale 
secondo, un Ciò diverso da esso, di¬ 
stinto, che tocchi. 

30. - E se esso non discerne Ciò: è 
quando esso discerne che non discer¬ 
ne Ciò, il discernevole ; in effetti, il di¬ 
scernitore ed il discernimento non si 
separano, a cagione delTimperibilità, 
e d’altra parte non v’ha quale secondo, 
un Ciò diverso da esso, distinto, che di¬ 
scerna. 

31. - « Sull’Oceano, solo, il veggente 
senza secondo; è quello il mondo di 
Brahma, o Sovrano ». 

Così gli disse. 

32. - « E’ quella la sua suprema pie¬ 
nezza, è quello il suo mondo supremo, 
è ivi la sua beatitudine suprema. Di 
questa stessa beatitudine gli altri esseri 
non hanno che una particella per vi¬ 
verne. 

33. - « Colui fra gli uomini che è 
nella prosperità, nell’abbondanza, il 
Capo degli altri, che gode più degli al¬ 
tri di queste soddisfazioni umane, pos- 
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siede la beatitudine suprema degli uo¬ 
mini. 

34. - « E cento beatitudini degli uomi¬ 
ni fanno una beatitudine dei Pitris che 
hanno conquistato il loro mondo. 

35. - « E cento beatitudini dei Pitris 
che hanno conquistato il loro mondo, 
fanno una beatitudine dei Karmadevas, 
quelli che hanno raggiunto la divinità 
per mezzo delle opere. * 

36. - «E cento beatitudini dei Kar¬ 
madevas, fanno una beatitudine degli 
Ajànadevas ed anche d’un «jrotrya 
senza peccato, che il desiderio non ha 

abbattuto. 

37. - « E cento beatitudini nel mondo 
degli Dei fanno una beatitudine nel 
mondo dei Gandharvas ed anche di un 
$rotrya senza peccato, che il desiderio 
non ha abbattuto. 

38. - « E cento beatitudini nel mondo 
dei Gandharvas fanno una beatitudine 
nel mondo di Praiàpati ed anche di un 
Qrotrya senza peccato, che il desiderio 
non ha abbattuto. 
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39. - « E cento beatitudini nel mondo 
di Prajàpati fanno una beatitudine 
nel mondo di Brahma ed anche d’un 
$rotrya senza peccato, che il desiderio 
non ha abbattuto. 

« E’ questo il mondo di Brahma, o 
Sovrano ». • , ' • ; 

Così gl’insegnò. 

« E’ cotesto l’immortale. 

— Io, eccomi, dò al venerabile un 
migliaio, continua, parla per la libe¬ 
razione ». 

40. - « E questo medesimo purusha 
in questa pace perfetta, essendosi di¬ 
lettato, avendo vagabondato, avendo 
visto il bene ed il male, in senso inver¬ 
so ritorna correndo verso sè per il ri¬ 
sveglio. Di tutto ciò che egli può aver 
visto in questo stato, nulla lo segue. 
Questo purusha è senza affezioni (le¬ 
gami) ». 

— Ciò è esatto, Yàjnavalkya: io, ec¬ 
comi, dò al venerabile un migliaio; 
continua, parla per la liberazione ». 

41. - A questo punto Yàjnavalkya eb¬ 
be paura. «Questo Re è intelligente; 
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egli mi ha sloggiato da tutte le mie po¬ 
sizioni. 

« Quando si diventa emaciati, è a 
cagione della vecchiaia o della febbre 
ch’uno diventa emaciato. Come un 
frutto d’àmra, d’udumbara o di pip- 
pala si distacca dal suo picciuolo, si¬ 
milmente questo àtman corporale, es¬ 
sendosi distaccato dalle proprie mem¬ 
bra, ritorna, correndo in senso inverso 
presso di sè, per respirare. 

42..- « E come un carro molto carico, 
nel trainarlo geme, similmente questo 
àtman corporale, carico sempre del- 
l’àtman intellettuale, va gemendo. 

43. - « E come allorquando il Re ar¬ 
riva, gli ugras, i magistrati, gli scudie¬ 
ri, i capi del villaggio con cibi e bevan¬ 
de e letti si mettono ai suoi ordini : — 
Eccolo che viene, eccolo che arriva, — 
similmente per colui che per tal modo 
sa, tutti gli esseri si mettono ai suoi 
ordini: — Ecco il Brahma che viene, 
eccolo che arriva. 

44. - « E come allorquando il Re sta 
per andarsene, gli ugras, i magistrati. 
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gli scudieri, i capi del villaggio si as¬ 
sembrano per rendergli omaggio, si¬ 
milmente, per colui che per tal modo 
sa, tutti i soffi si assembrano per ren¬ 
dergli omaggio nel momento nel quale 
spira ». 1 

Quarto Brahmana 

1 . - « Quando questo àtman corpo¬ 
rale, essendo caduto in uno stato di de¬ 
bolezza, cade in una specie di smarri¬ 
mento, in tale momento tutti i suoi sof¬ 
fi vengono a riunirsi intorno a lui. A- 
vendo raccolte insieme queste parti- 
celle di splendore, esso discende al 
cuore. 

2. - « Ed allorquando questo purusha 
che è nell’occhio se ne ritorna indietro, 
allora esso non conosce più la forma: 
esso diventa uno, non vede più, dicesi ; 
esso diventa uno, non sente più, dice¬ 
si; esso diventa uno, non gusta più, di¬ 
cesi; esso diventa uno, non parla più, 
dicesi; esso diventa uno, non intende 
più, dicesi; esso diventa uno, non tasta 
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più, dicesi; esso diventa uno, non di¬ 
scerne più, dicesi. 

3. . « E la punta del suo cuore splen¬ 
de; e con l’aiuto di questo splendore 
l’àtman se ne va, sia pei* la testa, sia 
per l’occhio, sia per altre parti del cor¬ 
po. Quando sorte e s’innalza, il soffio 
sorte e s’innalza seguendolo. Quando 
il soffio sorte e s’innalza seguendolo, 
tutti i soffi sortono e s’innalzano se¬ 
guendolo. La pienezza della conoscen 
za sopravviene dopo; quello che è il 
conoscente diventa il conoscente che 
discerne. Ed a questo si attaccano la 
scienza e l’opera insieme, in seguito, 
ed anche le sue capacita anteriori. 

4. - « E come un bruco che arrivato 
alPestremo di un filo d’erba contrae 
il suo àtman, similmente questo. pu- 
rusha avendo abbandonato quaggiù il 
suo corpo, dopo averlo fatto passare 
attraverso la ignoranza, contrae il suo 

àtman. • -y 

5. - « E come un orafo, prendendo un 
oggetto di oreficeria ne fabbrica uno 
di forma più nuova e più bella, cosi 
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questo purusha, avendo abbandonato 
quaggiù il suo corpo, avendolo fatto 
passare attraverso la ignoranza, si fab¬ 
brica una forma più nuova o di Pitri 
o di Gandharva, o di Brahma, o di 
Prajàpati o di Dio, o di uomo o di 
qualunque altro essere. 

6. - In verità, è Brahma questo àt- 
man fatto di discernimento, fatto di 
manas, fatto di voce, fatto di soffio, 
fatto d’occhio, fatto d’orecchio, fatto 
di spazio, fatto di vento, fatto di splen¬ 
dore, fatto d’acqua, fatto di terra, fat¬ 
to di collera, fatto di non-collera, fatto 
di gioia, fatto di non-gioia, fatto di 
dharma, fatto di non-dharma, fatto di 
tutto. 

E quando si dice : « esso è fatto di 
questo, esso è fatto di quest’altro », co¬ 
me agisce, qual è la sua condotta, tale 
diviene. 

Agendo bene, esso diventa buono; 
agendo male, diviene cattivo; diventa 
santo facendo opera santa, cattivo per 
le cattive. 

7. - Altri dicono, io lo so : « questo 
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purusha è fatto di desiderio ». Tale il 
suo desiderio, tale il suo volere; tale 
è il suo volere, tale l’opera eh esso ope¬ 
ra; qualunque opera che esso operi, 
ne raccoglie il frutto. 

8. - Vi sono questi versi : 

Ecco la verità : con ropera esso va 
verso lo scopo preciso al quale il suo 
manas è legato; arrivato alla fine gì 
quest’opera, qualunque opera esso o- 
peri quaggiù, esso ritorna dal mondo 
di là a questo mondo qui per operare 

Fopera. . 

Questi», almeno, per quelli che desi¬ 
derano. E quelli che non desiderano? 
Colui che è senza desiderio, liberato 
dal desiderio e del quale l’àtman è il 
solo desiderio, che ha soddisfatto il 
proprio desiderio, da costui i soffi non 
sfuggono elevandosi; in esso questi si 
depositano tutti insieme; essendo il 
brahma, esso va al brahma. j 

9. - Sonvi questi versi: 

Quando sono rigettati tutti i deside¬ 
ri che s’appoggiavano sul suo cuore, 
allora il mortale diviene immortale, 
in esso il brahma lo mangia. 
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10. - E’ come una pelle di serpente 
su un formicaio, morta, messa da par¬ 
te, che giace, così questo corpo giace. 
Ed allora questo àtman senz’osso, sen¬ 
za corpo, intelligente, è il brahma me¬ 
desimo, è il mondo stesso, o Sovrano. - 

Così parlò Yàjnavalkya. 

— Io regalo un migliaio al venera¬ 
bile. - 

Così disse Ianaka da Videha. 

11. - Ecco dei versi: 

Seguito è il cammino, lungo antico: 
rho accennato, io Fho trovato durante 
il percorso. E’ per di là che i nobili se 
ne vanno, quelli che conoscono il 
brahma, elevandosi verso il mondo 
dello Svarga, liberati da quaggiù. 

É I 

12. - Su questo cammino vi sono, di¬ 
cesi,, il bianco, il blu, il rossigno, il 
verde,il rosso; questo cammino è stato 
trovato lungo il percorso dal Brahma; 
è per di là che s’incammina colui che 
conosce il Brahma, splendente e di 
sante opere. 

13. - Entrano nelle cieche tenebre, 
coloro che professano la negazione 
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delle rinascite; più fitte tenebre avvol¬ 
gono coloro che nelle rinascite se la 
godono. 

14. - Quei mondi si chiamano asu- 
ryas j e sono inviluppati da fittissime 
tenebre. E’ là che dopo la morte sen 
vanno coloro che non sanno, coloro 
che non comprendono. 

1 15. - Quello che noi siamo, è quello, 

sì, è quello che noi diventiamo; se non 
lo si sa, grande è la perdizione. Coloro 
che hanno appreso ciò, divengono im¬ 
mortali e gli altri vanno verso il Do¬ 
lore. 

16. - Se l’àtman riconoscesse sé stes¬ 
so, dicendosi', lo lo sono, il purusha, 
quale desiderante, per quale attrazio¬ 
ne seguirebbe il corpo ? 

17. - Per colui che ne ha trovata la . 
traccia e che è perciò chiaramente il¬ 
luminato, è l’Atman, che è, dopo aver 
penetrato profondamente quell’abisso 
di incertezze, Vagente universale, l’o¬ 
peraio di tutte le cose : di esso e il 
mondo; è esso il mondo. 

18. - Quand!esso lo segue con gli oc -, 
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chi, Vàtman, il Dìo, faccia a faccia, il 
Signore del passato e del futuro, al¬ 
lora esso non ha più incertezza. 

19. - Quello nel quale i cinque Cin¬ 
que e lo spazio hanno il loro punto di 
appoggio, è quello che io considero 
quale àtman, me sapiente, esso Brah - 
ma: me immortale , esso immortale. 

20. - Quello intorno al quale tAnno 
ed i giorni si svolgono, gli Dei Vadora¬ 
no quale luce delle luci, quale vita, 
quale Timmortale. 

21. - Il soffio del soffio, e rocchio 
deir occhio, e l'orecchio dell* orecchio, 
il nutrimento del nutrimento, il manas 
del manas ; coloro che rhanno appre- 
so,costoro hanno riconosciuto il Brah - 
ma, antico, iniziale. E* per mezzo del 
manas che bisogna pervenirvi; quag¬ 
giù non v*ha divinità. 

22. - Quello che in ciò nota solo una 
diversità, passa dalla morte alla mor¬ 
te, è per mezzo del manas che bisogna 
seguirne la traccia; esso è 1*imperitu¬ 
ro, lo stabile. 

* * 
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23, - Senza nulla, al di là dello spa¬ 
zio, il non-nato, l’àtman, il grande, lo 
stabile : che il brahmano, nella sua 
saqqezza, avendolo riconosciuto, rea¬ 
lizzi la scienza. Che il suo pensiero 
non segua le idee della folla; le stesse 

sono parole vacue. ■ ( j 

24. In verità, questo àtman è il Pa¬ 
drone di tutto, il Signore di tutto, il 
Sovrano di tutto; esso governa 1 uni¬ 
verso, tutto quello che è; esso non si 
ingrandisce con le buone azioni, ne 
per le azioni cattive resta menomato; 
è esso il Sovrano degli esseri, e esso il 
Signore del mondo, è esso il Sovrano 
degli esseri, è esso il Guardiano del 

mondo. , . 

Esso costituisce la diga che limita i 
mondi per impedire la confusione de¬ 
gli stessi. 

25. - E 5 esso che. per mezzo della re- 
citazione dei Vedas si cerca di cono¬ 
scere, per mezzo della regola brahma- 
nica, per mezzo dell’ascetismo» per 
mezzo della fede, per mezzo del sa¬ 
crificio, per mezzo deiranmchilimen- 
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to. E’ esso che occorre conoscere per 
diventare integrato; è verso di esso 
che i religiosi erranti, desiderosi di 
conquistare il mondo, vanno pellegri¬ 
nando. 

26. - Ecco perchè i brahmani di una 
volta, istruiti, sapienti, non desidera¬ 
vano posterità. Che ce ne faremo di 
una posterità, noi che possediamo 
questo àtman, questo mondo? 

Ora costoro, essendosi elevati al di 
sopra del desiderio dei figli, del desi¬ 
derio delle ricchezze, del desiderio dei 
mondi, se ne andavano errando quali 
mendichi, poiché desiderare i figli, va- 
' le desiderare le ricchezze, e deside¬ 
rare le ricchezze vale desiderare i 
mondi: l’una cosa e l’altra è sempre 
* desiderare. 

27. - Questo àtman si chiama: Non, 
non; inafferrabile perchè non è com¬ 
preso, infrangibile perchè non può es¬ 
sere diviso, senza affezioni, senza le¬ 
gami, esso non è affettibile, esso non 
vacilla. 

Quindi, ch’esse dica: «Ho fatto il 
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male o ho fatto il bene », esso va al 
di là del bene e del male, sì, d’entram- 
bi, poiché esso è immortale. 

Nè il bene nè il male, compiuto o no, 
non lo intaccano. Per nessuna delle 
sue opere il suo mondo si perde. 

28. - E’ questo che dice una stanza 
dei Veda : « Cosi fatta è f eterna eccel¬ 
lenza del brahmano : mercè l’opera 
essa non si accresce nè diminuisce, la 
si segua passo passo; conoscendola, 
non si è più trascinati da un’opera 

cattiva. J 

E’ perciò che colui che per tal mo¬ 
do sa, avendo penato, avendo soggio¬ 
gato, mantenendosi sereno, paziente, 
avendo acquistato la fede, vede 1 at¬ 
ra a n nelFàtman; e lo vede completo 
nella sua interezzza; ogni atman di¬ 
venta il suo atman ed egli diventa 
l’àtman di ogni atman; egli oltrepassa 
ogni male, ma il male non vince lui; 
egli distrugge ogni male, ma il male 
non distrugge lui. Senza male, senza 
vecchiaia, senza fame e senza sete, di¬ 
venta un brahmano, colui che per tal 

modo sa. 
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29. - E’ esso il grande, il non-nato, 
l’àtman, il mangiatore del nutrimento, 
il donatore di tesoro. Quegli che così 
lo conosce, grande, non-nato, àtman, 
mangiatore di nutrimento, donatore 
dei tesori, acquista un tesoro. 

30. - Esso, il grande, non-nato, l’àt- 
man, senza vecchiaia, senza morte, 
senza paura, immortale, è il Brahma. 

In verità, Ianaka, tu hai conquista¬ 
to il non-timore. 

Così parlò Yàjnavalkya. 

— Io qui presente, faccio dono al 
venerabile dei Videhas e di me stesso 
quali schiavi ». 

31. - Esso, questo grande, non-nato, 
àtman, senza vecchiaia, senza morte, 
senza paura, immortale, è il Brahma. 
In verità, il non-timore è il Brahma, 
poiché, in verità, diventa il Brahma 
senza paura colui che per tal modo sa. 
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Quinto Brahmani 

1. - Ora, Yàjnavalkya aveva due 
mogli, Majtreyì e Kàtyàyani. Delle 
due, Maitreyi sapeva discutere del 
Brahma ; Kàtyàyani non aveva altro 
che uno spirito di donna. Dato che 
Yàjnavalkya si accingeva ad iniziare 
un nuovo genere di vita, 

2. - Yà j navalkya l; disse : « Maitreyi, 

in verità, sì, io mi accingo ad abban¬ 
donare questa casa per errare da men¬ 
dico. Andiamo, io voglio concludere 
un’intesa fra te e Kàtyàyani qui pre¬ 
sente. ' s fl 

3. - E Maitreyi così parlò : 

— Ebbene, o Signore, se per me tut¬ 
ta questa terra fosse ripiena di ric¬ 
chezze, ebbene, sarei immortale, o no? 

_ No, — così rispose,Yàjnavalkya. 
— Come è la vita dei ricchi, così preci¬ 
samente sarebbe la tua vita; ma dive¬ 
nire imm ortale attraverso la ricchez¬ 
za, non è da sperare. 

4. - E Maitreyi così parlò : 

— A che mi serve, allora, ciò che 
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non mi concede l’immortalità? Ecco, 
ciò chejua Signorìa conosce al riguar¬ 
do, dimmelo. 

5, - E Yàjnavalkya così rispose: 

— Tu che mi sei, sì, tanto piacevole, 
mi fai piacere. Ebbene, adunque, o 
nobil donna, io voglio dirti e spiegarti 
suirimmortalità. Ma mentre io parlo, 
tu presta la massima attenzione alle 
mie parole. 

— Che tua Signoria parli. 

6. - E Yàjnavalkya cpsì parlò: 

— Non è, in verità, sì, per l’amore 
del marito che il marito è caro; è per 
l’amore delFàtman che il marito è 
caro. 

Non è in verità, sì, per l’amore del¬ 
la sposa che la sposa è cara; è per a- 
more dell’àtman che la sposa è cara. 

Non è, in verità, sì, per l’amore dei 
figli che i figli sono cari : è per l’amo¬ 
re dell’àtman che i figli sono cari. 

Non è, in verità, sì, per l’amore del¬ 
la ricchezza che la ricchezza è cara: 
è per l’amore dell’àtman che la ric¬ 
chezza è cara. 
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Non è in verità, sì, per l’amore del 
brahma che il brahma è caro : è per 
l’amore dell’àtman che il brahma è 
caro. 

Non è in verità, sì, per l’amore del 
kshatra che il kshatra è caro :. è per 
l’amore dell’àtman che il kshatra è 

caro. ■ 'In 

Non è, in verità, sì, per l’amore dei 
mondi che i mondi sono cari : e per 
l’amore dell’àtman che i mondi sono 

Car J 

Non è, in verità, sì, per l’amore de¬ 
gli Dei che gli Dei sono cari; è per l’a¬ 
more delPàtman che gli Dei sono cari. 

Non è, in verità, sì, per l’amore dei 
Veda che i Veda sono cari: è per 1 a- 
more dell’àtman che i Veda sono cari. 

Non è, in verità, sì, per l’amore dei 
sacrifici che i sacrifici sono cali, è per 
l’amore dell’àtman che i sacrifici sono 
cari. 

Non è, in verità < sì, per l’amore de- 
gli esseri che gli esseri sono cari; e per 
l’amore deiràtman che gli esseri sono 
cari. 

179 


















Non è, in verità, sì, per l’amore del 
Tutto che il Tutto è caro: è per l’amo¬ 
re dell’àtman che il Tutto è caro. 

L’àtman, in verità, sì, è esso che bi¬ 
sogna vedere, eàso che bisogna inten¬ 
dere, esso che occorre pensare, esso 
che occorre meditare. Maitreyi, è per 
mezzo della vista dell’àtman, in veri¬ 
tà, per mezzo della sua voce, per mez¬ 
zo del suo pensiero, attraverso la pre¬ 
cisa sua nozione che tutto ciò è cono¬ 
sciuto. 

7. - Il brahma ha abbandonato colui 
che pensa che il brahma è altrove che 
nell’àtman; il kshatra ha abbandonato 
colui che pensa che il kshatra sia altro¬ 
ve che nell’àtman; i mondi hanno ab¬ 
bandonato colui che pensa che i mon¬ 
di siano altrove che nell’àtman; gli 
Dei hanno abbandonato colui che pen¬ 
sa che gli Dei siano altrove che nel¬ 
l’àtman; i Veda hanno abbandonato 
colui che pensa che i Veda sieno al¬ 
trove che nell’àtman; i sacrifici han¬ 
no abbandonato colui che pensa che i 
sacrifici siano altrove che nell’àtman; 




gli esseri hanno abbandonato colui 
che pensa che gli esseri siano altrove 
che nelFatman ; il Tutto ha abbando¬ 
nato colui che pensa che il Tutto sia 

altrove che neiràtman. 

Quello è il brahma, quello è il ksha- 
tra; quello i mondi, quello gli Dei, 
quello i Veda, quello i sacrifici, quello 
gli esseri, quello il Tutto; ciò che è, è 
questo àtman. , l ì 

8. - E come quando da un tamburo 
che vien percosso, non è possibile co¬ 
gliere il suono allorquando s’è propa¬ 
gato, ma per il fatto che si tocca il 
tamburo o colui che lo ha percosso, si 
concepisce il suono; 

9. . E similmente che da una Vina 
che si fa risuonare, non è possibile co¬ 
gliere il suono allorquando si e propa 
gato, ma per il fatto che si tocca la vi- 
nà o colui che la fa risuonare, si con¬ 
cepisce il suono; 

10. - E similmente che da un corno 
nel quale si soffi, non è possibile co¬ 
gliere il suono allorquando s*è propa¬ 
gato, ma per il fatto che si tocca il cor- 
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no o colui che vi soffia dentro, il suo¬ 
no si concepisce; 

11. - E nello stesso modo che da un 
fuoco di legna umida, nubi di fumo si 
elevano in tutte le direzioni, così, in 
verità, sì, idi questo grande essere la 
esalazione è ciò, che costituisce il Rig- 
Veda, il Yajur-Veda, il Sama-Veda, 
le Athor-vàngiras, l’itihàsa, il purana, 
la scienza, le upanishads, le stanze, gli 
aforismi, le glosse ed i commentari, 
ciò ch’è dato, ciò ch’è offerto in liba¬ 
zione, ciò che si dà a mangiare e ciò 
che si dà a bere, e questo e l’altro mon¬ 
do, e tutti gli esseri, tutte queste cose 
sono la sua esalazione. . 

12. - E, parimenti che di tutte le ac¬ 
que l’Oceano è il sito, ugualmente di 
ogni tatto la pelle è la sede, di tutti 
gli odori le narici sono la sede, di tutti 
i gusti la lingua è la sede, di tutte le 
forme l’occhio è la sede, di tutti i suo¬ 
ni l’orecchio è la sede, di tutte le vo-' 
lontà il manas è la sede, di tutte le 
scienze il cuore è la sede, di tutte le 
azioni le mani sono la sede, di ogni 
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passo i piedi sono la sede, di tutte le 
voluttà gli organi sessuali sono la se¬ 
de, di tutte le escrezioni l’ano e la se¬ 
de, di tutte le conoscenze la voce e la 

sede. 

13. . E, come un blocco di sale che 
fosse senza niente di dentro, senza 
niente di fuori, massiccio, ment altro 
che un blocco di sapore, ugualmente, 
in verità, è questo grande essere, inh- 
iiito, senza limiti, massiccio, men a 
tro che un blocco di discernimento. 
Emanante da questi esseri, esso 

scompare con essi. 

Dopo la morte, non v’ha coscienza; 

sì, io lo dico in verità. S™ 

Così parlò Yàjnavalkya. 

14 - E Maitreyi così soggiunse: 

— E’ con quest’ultima tua afferma¬ 
zione che mi fai cadere nel massimo 
turbamento, io non ci capisco piu chia¬ 
ramente : dopo la morte, non v a co¬ 
scienza. . .1 

15 - E Yàjnavalkya così rispose: 

— In verità, sì, io non dico nulla che 

turbi. Questo àtman, in verità, sì, non 















si perde; esso non è soggetto a distru¬ 
zione; ma per suo mezzo si produce 
un composto di atomi. 

16. - E se esso non vede Ciò : è quan¬ 
do esso vede che non vede Ciò, il visi¬ 
bile; in effetti, il veggente e la vista 
non si separano giammai, a cagione 
deirimperibilità, e d’altra parte non 
v’ha, quale secondo, un Ciò all’infuori 
di esso, distinto, che esso veda. 

17. - E se esso non fiuta Ciò : è quan¬ 
do fiuta che non fiuta Ciò, l’odorevo- 
le; in effetti l’odorante e l’odore non 
si separano giammai, a cagione della 
imperibilità, e d’altra parte non v’ha, 
quale secondo, un Ciò all’infuori di 
esso, distinto, ch’esso odori. 

18. - E s’esso non gusta Ciò : è quan¬ 
do gusta che non gusta Ciò, il sapore ; 
in effetti, il gustante ed il sapore non 
si separano giammai, a cagione della 
imperibilità, e d’altra parte non v’ha, 
quale secondo, un Ciò all’infuori di es¬ 
so, distinto, ch’esso gusti. 

19. - E s’esso non parla Ciò : è quan- 
d’esso parla che non parla Ciò, il di- 
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cibile; in effetti, il parlatore e la pa¬ 
rola non si separano giammai, a ca¬ 
gione dell’imperibilità, e d’altra parte 
non v’ha, quale secondo, un Ciò all in¬ 
fuori di esso, distinto, che esso parli. 


20. - E s’esso non intende Ciò. è 
quando esso intende che non intende 
Ciò, l’audibile ; in effetti, l’intenditore 
e l’audizione non si separano gem¬ 
mai, a cagione dell’imperibilita, e d al¬ 
tra parte non v’ha, quale secondo, un 
Ciò all’infuori di esso, distinto, eh esso 

intenda. 


21. - E s’esso non pensa Ciò: e quan¬ 
do pensa ch’esso non pensa Ciò, il 
pensabile ; in effetti, il pensatore ed il 
pensiero non si separano giammai, a 
cagione dell’imperibilita, e d altra 
parte non v’ha, quale secondo, un Ciò 
all’infuori di esso, distinto, eh esso 

pensi. 

22. - E s’esso non tocca Ciò : e quan¬ 
do esso tocca che non tocca 

gibile; in effetti il tastatore ed il tatto 
non si separano giammai, a cagione 
dell’imperibilità, e d’altra parte non 
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v’ha, quale secondo, un Ciò all’infuori 
di esso, distinto, ch’esso tocchi. 

23. - E s’esso non discerne Ciò : è 
quando discerne che non discerne Ciò, 
il discernibile; in effetti, il discernito¬ 
re ed il discernimento non si separano 
giammai, a cagione deU’imperibilità, 
e d’altra parte non v’ha, quale secon¬ 
do, un Ciò all’infuori di esso, distinto, 
ch’esso discerna. 

24. - Laddove vi fosse qualch’altra 
cosa, ivi un altro vedrebbe altra cosa, 
un altro sentirebbe altra cosa, un altro 
gusterebbe altra cosa, un altro chie¬ 
derebbe altra cosa, un altro intende¬ 
rebbe altra cosa, un altro penserebbe 
altra cosa, un altro toccherebbe altra 
cosa, un altro discernerebbe altra 
cosa. 

25. - Ma là dove tutto non è se non 
l’àtman, per qual mezzo si vedrebbe 
e chi? per-qual mezzo si sentirebbe e 
chi? per qual mezzo si gusterebbe e 
che?-per qual mezzo si chiamerebbe 
e chi? con che s’intenderebbe e chi? 
con che si penserebbe e qual cosa? per 
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mezzo di che si toccherebbe e quale 

cosa? con che si diseernereb 


ciò ch e ununoudiiLa. 

Ciò detto, Yàjnavalkya parti vagan¬ 
do da mendico. . “ ' 

26. - Ecco la tradizione : 

Noi abbiamo ciò ricevuto da V aur " 

P KaSaya' da Kaundmya e d'Agni- 
vegya. , ■ 

27. - Agniveeya da Saitàva. 


U 


I « * 


Bhàradvàja da Atreya. 

28. - Atreya da Manti . .. 


' Parameshthin da Brahma. Il Brah- 
ma è l’essere in sè. Omaggio al Biah 


ma. 
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QUINTA LETTURA 

- 

/ • \ — 

Primo Brahmana 

« Quello è pieno, questo è pieno. Il 
pieno è estratto dal pieno. Dal pieno 
togliete il pieno, resta il pieno. Om, il 
Vuoto, Brahma. Il Vuoto antico, ven~ 
toso il Vuoto » (1). 

Ecco ciò che diceva Kauravyàyani 
putra. E’ quello il Veda. I Brahmani 
lo conoscono. Si conosce per quello 
ciò eh’è da conoscere. 

Secondo Brahmana 

1. -1 tre Pràjàpatyas, soggiornavano 

(1) Ricorda 1'otre pieno di vento rega¬ 
lato da Eolo ad Ulisse. Cfr. : la « Genealogia 
degli Dei» di G. Boccaccio, al cap, Eolo 
ed Ulisse. . (N. d. T.). 
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in qualità di novizi presso Prajàpati 
loro padre: Dei, Uomini, Asuras. 

2. - Passato il tempo del noviziato, 

gli Dei dissero: 

— Parlaci, o Signore. — 

Ed egli pronunciò loro questa sil¬ 
laba : « Da ». 

— Avete capito? 

_ Abbiamo capito — essi risposero. 

— Umiliatevi (1), tu ci dici. 

_Sì, — rispose egli — voi avete ca- 

pit°. 

3. - Ed allora gli Uomini chiesero : 

— Parlaci, o Signore. — 

Ora, egli pronunziò loro questa sil¬ 
laba : « Da ». 

— i Avete capito? 

— Abbiamo capito — essi risposero. 

— Elargite (2), tu ci dici. 

_ Sì — egli soggiunse, — voi avete 

capito. 

4. - Allora gli. Asuras gli chiesero : 
— Parlaci, o Signore. — 


(1) In sanscrito: ZMrnyafa. 

(2) In sanscrito: DAtta. 

A 
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Ora, egli rivolse loro questa sillaba : 
« Da ». 

— Avete capito? 

-— Noi abbiamo capito, — essi rispo¬ 
sero. — Siate compassionevoli (1), tu 
ci dici. 

— Sì, — diss’egli, — voi avete ca¬ 
pito. 

E’ questo che ripete la divina voce, 
il Tuono, quando romba Dadada : vin¬ 
cetevi, date, siate compassionevoli. 

S’insegnino queste tre cose : umi¬ 
liarsi, elargire, aver compassione. 

Terzo Brahmana 

Il soffio va al vento immortale, il 
corpo si riduce in cenere. Om . O vo¬ 
lontà, ricordatene per il successo, ri¬ 
cordatene. 

— Agni, conducici attraverso il buon 
cammino alla fortuna, o Dio che cono¬ 
sci tutte le fila, allontana da noi il pec¬ 
cato delle vie oblique; noi vogliamo 
offrirti una molteplice formula d?o- 
maggio . 

(1) In sanscrito: DAyadhvam . 
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Quarto Brahmana 


Quello è Prajàpati il quale e il cuo¬ 
re; quello è il Brahifta, quello e tutto. 
Ecco perchè hridaya (1) e trisillabo. 

Hri è una sillaba essi gli porta¬ 
no (2) delle offerte, i suoi e gli altri, a 

colui che per tal modo sa. 

Da è una sillaba : essi gli fanno dei 
doni (3), i suoi e gli altri, a colui che 

ner tal modo sa. 

Ya è una sillaba: va (4) al mondo 
di Svarga colui che per tal modo sa. 

Quinto Brahmana 

Ciò, sì, ciò, ecco ciò che era : il vero. 
Ora, quegli che conosce questo gran¬ 
de, divino, primo-nato, il vero che si 
chiama Brahma, quegli Conquista que¬ 
sti mondi. E potrebb’essere vinto, que¬ 
gli che conosce questo grande, divi , 

primo-nato, il veio uie » 

Brahma dato che il Brahma e il vero? 

(1) Hridaya significa cuore ' rtare 

(2) Hri lo si raffronta bri. portare. 

(3) Da lo si riporta a da: dare. 

(4) Ya lo si riporta a «i»: andare. 
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Sesto Bjrahmana 

1. - Le acque erano Ciò, al principio. 
Le acque emisero il vero, il vero il 
Brahma. Brahma Prajàpati, Prajàpati 
gli Dei. 

2. - Gli Dei adorano sotto tal nome 
il vero. 

Ècco come Satiam (1) è trisillabo. 

Sa è una sillaba, ti è una sillaba, ani 
è una sillaba. La prima e l’ultima sil¬ 
laba, il vero; nel centro il falso Ecco 
come il falso avviluppato dal vero è 
in divenire di vero. 

A quegli che per tal modo sa, il fal¬ 
so non gli porta nocumento. 

3. - E ciò ch’è il vero, è questo sole 
laggiù. Cotesto purusha che è in que¬ 
sto disco, e questo purusha ch’è nel- 
l’occhio destro hanno il loro punto di 
appoggio l’uno sull’altro. 

E’ con i raggi, in verità, che quello 
ha il suo punto di appoggio in questo; 
per mezzo dei sofll, questo qui in quel¬ 
lo là. 

(1) Satiam significa: vero . 
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Questo qui, quando esala elevando¬ 
si, percepisce questo disco in tutta la 
sua purezza : i raggi non lo illuminano 

più. t ; 

4. - Cotesto purusha che è in questo 
disco, BHUS è la sua testa : una la te¬ 
sta, una questa sillaba; BHUVAS sono 
le braccia : due le braccia, due queste 
sillabe; SUAR sono i punti di appog¬ 
gio : due i punti di appoggio, due que¬ 
ste sillabe. Da esso l’upanishad è 
AHAR. 

Uccide il male e lo abbandona que¬ 
gli che per tal modo sa. 

5. - Segue, questo purusha qui che è 
nell’occhio destro, BHUS è la sua te¬ 
sta: una la testa, una questa sillaba; 
BHUVAS sono le braccia : due le brac¬ 
cia, due queste sillabe ; SUAR è il pun¬ 
to di appoggio: due i punti di appog¬ 
gio, due queste sillabe. Da esso 1 upa- 
nishad è aham (1). 

Uccide il male e lo abbandona, que¬ 
gli che per tal modo sa. 

* 

(1) Aham : me, è riportato a ahar. 
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Settimo Brahmana 

D lampo è il Brahma, è stato detto. 
Lampo perchè separa (1) Esso separa 
da ogni male quegli che per tal modo 
sa; il lampo è di Brahma; poiché il 
lampo è il Brahma. 

Ottavo Brahmana 

Questo purusha fatto di manas, il 
quale ha per vero la luce, risiede in 
questo cuore alFinterno. Come un gra¬ 
nello di riso ó un chicco di grano, 
così [è] questo purusha nelFàtman, 
nell’interno. 

E 5 esso che è il padrone di tutto, il 
capo di ogni cosa, il sovrano di tutto. 
Quegli governa l’Universo, intanto che 
esiste, quegli che per tal modo sa. 

Nono Brahmana 

Si adori la Voce come una vacca. 
Questa ha quattro mammelle: la pa- 

(1) Vidynt : Lampo , è qui spiegato per 
vidana: separazione. 
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rola svàhà, la parola vashat, la parola 
hanta, la parola svadhà. 

Da due di queste mammelle traggo¬ 
no vita di Dei, e cioè da svàhà e va- ' J 
thas; da hanta gli uomini, da svadhà 
i Pitris. Il soffio è il suo toro, il manas ;J 

il suo vitello. 

. 

- 

Decimo Brahmana 

I 

E’ Agni Vai^vànara che è nell’inter- A 

no dell’uomo, è in esso che questo nu- ^ 

trimento è digerito, qualunque cosa si 
mangi. E’ il suo ronzio [tumulto?] che 
si percepisce allorquando si tappano 
le orecchie. 

Quando ne esce in elevazione, non 
si percepisce detto ronzio. 

* 

. • . 

Undicesimo Brahmana 

In verità, la suprema mortificazio¬ 
ne è la mortificazione d’essere amma¬ 
lato. Conquista il mondo supremo que¬ 
gli, che per tal modo sa. 

In verità, la suprema mortificazione 
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è quando si porta un morto alla fore* 
sta. Conquista il mondo supremo, que¬ 
gli che per tal modo, sa. 

In verità, la suprema mortificazione 
è quando si deposita un morto sul fuo¬ 
co. Conquista il mondo supremo, que¬ 
gli che per tal modo sa. 


Dodicesimo Bràhmana 

In verità, allorquando il purusha 
abbandona questo mondo, esso va ver¬ 
so il vento. Allora questo s’apre dinan¬ 
zi ad esso come il foro di una ruota 
di carro; attraversandolo, dirigendosi 
sempre più in alto, esso va verso il so- 
le. Allora questo si schiude ad esso co- 
me il foro di un tamburo, attraversan¬ 
dolo, dirigendosi sempre più in alto, 
esso va alla luna. Allora questa gli si 
schiude come il foro di un tamburino; 
attraversandolo, dirigendosi sempre 
più in alto, esso va al mondo dove non 
v’è posto per i dispiaceri, là dbve non 
nevica. Ivi dimora per l’eternità degli 
anni. 
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Tredicesimo Brahmana 

1. - «Il nutrimento è il Brahma », di¬ 

cono alcuni: ma non è così. In verità, 
il nutrimento si putrefà senza il sof¬ 
fio. , | h| I 

«Il soffio è il Brahma», dicono gli 
altri: ma non è così. In verità il soffio 
si dissecca senza il nutrimento. 

Sono queste due divinità le quali, 
stando in divenire di unità, arrivano 
allo stato supremo. 

2. Ora, è questo che Pràtrida chie¬ 
deva a suo padre : 

— Che cosa gli si potrebbe fare di 
bene a colui che per tal modo sa, che 
cosa gli si potrebbe fare di male? 

Ora, il padre, facendogli cenno con 

la mano, rispose: 

— No, Pràtrida. 

— Ma quale di quei due, che stanno 
in divenire d’unità, arriva allo stato 

• ■ i 

supremo? 

3. - Il padre gli rispose : 

— Vi : il nutrimento, è vi, poiché nel 

nutrimento tutti gli 


(1) In sanscrito: VIshtdni . 
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Ram : il soffio, è ram, poiché nel sof¬ 
fio tutti gli esseri godono (2). Ora, in 
verità, tutti gli esseri cadono, tutti gli 
esseri godono, in colui che ciò sa. 

Quattordicesimo Brahmana 

1. - Uktha. - Il soffio, in verità, è 

P uktha, poiché il soffio sostiene tutto 
ciò (3). 

Ora, progredisce vigorosamente que¬ 
gli che conosce Fuktha, egli conquista 
Punione con Fuktha, lo stesso mondo 
delPuktha, quegli che per tal modo sa. 

2. -Yajus. - Il soffio, in verità, è il 
yajus, poiché nel soffio tutti questi es¬ 
seri sono uniti (4). Ora, legato con tut- 
ti gli esseri che eccellono, conquista 
Punione con il yajus, lo stesso mondo 
del yajus, quegli che per tal modo sa. 

3. - Samari. - Il soffio, in verità, è il 


(2) In sanscrito: RAtàni . 

(3) XJktha è riavvicinato a utthàpay: so¬ 
stenere. 

(4) Yajus è riavvicinato a uy : unire . 

V 
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sàmcm, poiché nel soffio tutti gli es¬ 
seri convergono (1). 

Ora, convergendo in esso, tutti gli 
esseri lo aiutano ad eccellere, e con¬ 
quista la unione con il sàman, lo stes¬ 
so mondo del sàman, quegli che per 
tal modo sa. 

4. - Kshatra. - Il soffio, in verità, è il 
kshatra, poiché in verità il soffio è il 
kshatra. 

Ora, il soffio lo preserva dalle offe¬ 
se (2) ed ottiene il kshatra, conquista 
Funione col kshatra, lo stesso mondo 

del kshatra, quegli che per tal modo 

% 

sa. 


Quindicesimo Brahmàna 


1*. Terra, atmosfera, firmamento: 
otto sillabe. Ora, in verità, otto siila- 
be formano un pada di gàyatri (3), in 


(1) Sàmcm è riportato a sampanc! con¬ 
vergente. 

(2) Kshatra è riferito a Kshan: offende¬ 
re, ferire, ed a tra : proteggere, preservare 

da. A 

(3) ha gàyatri è una stanza composta di 

tre membri o padas, ciascuna di otto sil¬ 
labe. 
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CIO consiste giustamente ciò che è. 
Tante ve n’ha in questi mondi, tante 
ne conquista, quegli che per tal modo 
conosce questo pada. 

2. - JRics, yajus, sàman: otto sillabe. 
Ora, otto sillabe, in verità, formano 
un pada di gàyatrì, in ciò consiste giu¬ 
stamente ciò che è. Quant’è questa 
nplice scienza , tanta ne conquista 

quegli che per tal modo conosce que¬ 
sto pada. 

3. . Soffio esalato, inalato, disperso - 
otto sillabe. Ora, otto sillabe in verità 
formano un pada di gàyatrì, ed in ciò 
consiste giustamente ciò che è. 

Tanti ve n’è qui i quali soffiano, e 
tanti ne conquista quegli che per tal 
modo conosce questo pada. 

4. - Dopo di che, v’è il quarto pada 
da conoscere: quello che brilla al di 
la della polvere. 

Quarto : è il quarto 

Pada da conoscere : è che effettiva- 
mente e visto in certa guisa. 

Al di là della polvere: è che effetti¬ 
vamente esso brilla al di sopra, al di 
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9 sopra di qualsiasi polvere. Ora, ugual¬ 
mente esso brilla con la fortuna, con 
la gloria, quegli che per tal modo co¬ 
nosce questo pada. 

5. - Questa gàyatri prende il suo 
punto di appoggio su questo pada, il 
quarto, quello da vedere al di là della 
polvere. Ecco come essa prende il suo 
punto di appoggio sul vero. 

In verità, rocchio è il vero, poiché 
in verità rocchio è il vero. E’ perciò 
che presentemente ancora, allorché 
due si contestano dicendo: « Io l’ho vi¬ 
sto, io l’ho inteso », quello che^ dice:* 
« io l’ho visto » è quello eh’è creduto. 

6. - Il vero, in verità, prende il suo 
punto di appoggio sulla forza. Il sof¬ 
fio in verità è la forza; la forza pren¬ 
de il suo punto di appoggio sul soffio. 
Perciò si dice : « La forza precede il 
vero ». Così la gàyatri ha il suo punto 
di appoggio in rapporto all’àtman. 

7. - Ora, essa custodisce i gayas. I 
soffi, in verità, sono i gayas: per tal 
modo essa custodisce i soffi. 
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Poiché essa custodisce i soffi, perciò 
si chiama gàgatri. 

Quella che si recita per tutta la sua 
durata, è essa. A colui, al quale la si 
recita, gli si proteggono i soffi. 

^ sono alcuni che recitano que¬ 
sta sàvitri (1) in anushtubh (2). La vo¬ 
ce è l’anushtubh. « Così noi recitiamo 
la Voce », essi dicono. Non si proceda 
cosi. E’ la gàyatri che bisogna recitare. 

Ora, in verità, quand’anche in qual- 
siasi maniera potesse ricavare parec¬ 
chio, ciò è nulla al confronto [dell’ef¬ 
ficacia] d’un solo qualunque pada del¬ 
la gàyatri. 

9. - Quello che ricevesse questi tre 
mondi nella loro pienezza, ne otter¬ 
rebbe questo primo pada. Indi, per 
cpiant’è la triplice scienza, quegli che 
tanta ne riceverebbe, otterrebbe que¬ 
sto secondo pada. Indi, quanti ve n’ha 
che soffiano, quegli che tanto ne rice¬ 
vesse, ne otterrebbe questo terzo pada. 
Indi il suo quarto pada da conoscere. 


foì è una preghiera a Savitar. 

y' j. or ? e un metro, composto di 4 
padas di 8 sillabe. 
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quello che brilla al di là della polvere, 
non lo si otterrebbe affatto. D’onde, 
adunque, potrebbesi ricevere altret¬ 
tanto? 

10. Eccone l’adorazione : 

« O Gàyatri, tu hai un piede, due 

7 piedi, tre piedi, quattro piedi; tu non 

hai affatto piedi. Poiché tu non cadi 

. 

mai. 

« Omaggio a te, il pada quarto da co¬ 
noscere al di là della polvere. 

« Che un tale (colui che si detesta) 
non ottenga ciò ». 

O meglio ancora : 

« Che il desiderio di un tale non si 
realizzi » (Ora il desiderio non si rea¬ 
lizza, per colui per il quale così si 
scongiura). 

O meglio ancora si dice : 

« Che io, io ottenga ciò ». 

11. - Ed ecco come, in verità, lanaka 
da Videha diceva : « Budila Agvata- 
ràgvi ». 

— E’ fuor di dubbio che tu hai reci¬ 
tata la gàyatri senza conoscerla; e co- 


203 

















me va , che tii essendo diventato ele¬ 
fante, tu fai la bestia da soma ? 

- E* che effettivamente, o Sovrano 

io non conoscevo affatto la sua bocca 
— rispose egli. 

verità' Essa 5 ? pe , r bocca Agni- Ora, in 
venta, quand anche si metta nel fuoco 

molto in una qualche maniera, tutto 
o, interamente, viene consumato. 
Ora, similmente quegli che per tal mo¬ 
do sa: quand’anche faccia male, mol¬ 
to, in una qualche maniera, avendo di 
vorato tutto ciò, egli diviene puro pro¬ 
prio, senza vecchiaia, immortale 
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SESTA LETTURA 
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Primo Brahmana 

1, - Ora, in verità, Qvetakatu, figlio 

di Aruni, si recò all’Assemblea dei 
Pancàlas. ^ ( 

Egli si avvicinò a laivaia Pravàha- 
na che si faceva considerare quale 
maestro. 

Questi avendolo visto, lo chiamò: 
— Fanciullo. 

— Ho, — questi rispose. 

— Verisimilmente tu sei stato istrui¬ 
to da tuo padre? 

— Om. Sì, — rispose. 

2. - Sai tu come queste creature, nel¬ 
la loro dipartita, sen vanno per vie 
diverse? 
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— No, — rispose. 

Sai tu come esse ritornano su 
questo mondo? 

— No, — rispose ancora. 

. tu come va che il mondo di 
laggiù non è pieno dai tanti e tanti 
che muoiono? 

— No, — diss’egli. 

■ Sai tu con l’offerta di quale li¬ 
bazione le acque, avendo coagulato 
una voce (dopo aver presa una...) 
umana, germogliano e parlano? 

— No, — rispos’egli. 

E sui tu l’entrata del cammino, o 
di quello che conduce agli Dei, o di 
quello che conduce ai Pitris, e per 
mezzo di quali opere si entra nel cam¬ 
mino che o conduce agli Dei, o a quel¬ 
lo che conduce ai Pitris? 

4. - Poiché, infine, noi abbiamo in¬ 
teso dire dal Rishi: 

« Di due vie ho sentito parlare, quel¬ 
la dei Pitris o quella degli Dei, per i 
mortali. Per queste vie cammina tutto 
ciò che si muove, e che intercede fra il 
Padre e la Madre ». 

— Non ne so nulla, — rispos’egli. 
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5. - Allora laivaia Pravàhana lo in¬ 
vitò a rimanere presso di sè. Incuran- 
te di rimanere, il fanciullo scappò. 
Ritornò da suo padre, al quale disse : 

— Ebbene sì, tua Signoria ci diceva 
una volta che noi fossimo istruiti. 

— Come, saccentelio? 

— Un compagno di ràjanya m’ha 
rivolto cinque quesiti, ed io non ho 
saputo rispondere nemmeno ad uno 
solo — diss’egli. 

— Quali? 

— Questi qui, — ed egli accennò ai 
primi. 

6. - Il padre rispose: 

— Mi conosci abbastanza, caro mio, 
per essere convinto che tutto ciò che 
io conosco, tutto io t’ho detto. Ma va: 
partiremo assieme e ci recheremo per 
restare, quali discepoli, presso costui. 

— Che tua Signoria ci vada — dis¬ 
s’egli. 

7. - Gautama^ si recò da Pravàhana 
Jaivala. Questi, avendogli fatto porge¬ 
re una sedia, gli fece servire dell’ac¬ 
qua. Indi gli offrì i doni delPospitalità. 
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8. « E' gli disse: 

— Noi facciamo al venerabile Gau- 
tama un regalo a sua scelta. 

E questi rispose: 

Questo regalo m’è stato promes¬ 
so. E adesso, ciò che tu hai detto alla 
presenza del mio figlio, dillo a me. 

9. - E quegli disse : 

- In verità, o Gautama, è un rega¬ 
lo di ordine divino, chiedine uno che 
sia umano. 

Ed egli rispose: 

~ E cosa nota : io ho guadagnato 
dell oro, vacche, cavalli, schiave, man¬ 
telli ed abiti. Che tua Signoria non sia 
avaro verso di noi di ciò ch’è abbon¬ 
dante, l’infinito, l’illimitato. 

E quegli: 

Gautama, sonda il guado. 

— Io vengo umilmente a tua Signo- 
n a (Ora, in verità, gli antichi non 
si rivolgevano umilmente se non a pa¬ 
role). K 

11. - Ed in risposta a questa sotto¬ 
missione a parole, quegli gli disse : 

^ Non dispiacerti meco, o Gauta- 
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ma, nè tu nè i tuoi avi, se questa scien¬ 
za, sinora non sia stata custodita da 
un solo brahmano. Ma questa scienza 
io te la rivelerò: poiché, dato che tu 
così ti rivolgi a me, come potrei rifiu¬ 
tarti quanto mi chiedi? 

12. - Questo mondo laggiù in verità 

è il Fuoco, o Gautama; il Sole ne è il 
combustibile, i raggi il fumo, il giorno 
la fiamma, la luna il carbone, le costel¬ 
lazioni le scintille. E’ in questo fuoco 
che gli Dei versano in libazione la fe¬ 
de: da questa libazione Soma, Re, na¬ 
sce. 339 

13. - Parjanya in verità è il Fuoco, 
o Gautama; Tanno ne è il combustibi¬ 
le, le nubi il fumo, il lampo la fiam¬ 
ma, la folgore il carbone, la grandine 
le scintille. E’ in questo fuoco che gli 
Dei versano in libazione il Soma: da 
questa libazione la pioggia nasce. 

v 

14. - Questo mondo qui in verità è il 
Fuoco, o Gautama; la terra ne è il 
combustibile, il vento il fumo, la notte 
la fiamma, i punti cardinali il carbo¬ 
ne, i punti collaterali le scintille. E’ in 
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questo fuoco che gli Dei versano in li¬ 
bazione la pioggia: da questa libazio¬ 
ne il nutrimento nasce. 

15. - L’uomo in verità è il Fuoco, o 
Gautama; la bocca aperta ne è il com¬ 
bustibile, il soffio il fumo, la voce la 
fiamma, l’occhio il carbone, l’orecchio 
le scintille. E’ in questo fuoco che gli 
Dei versano in libazione il nutrimen¬ 
to: da questa libazione lo sperma na¬ 
sce. 

16. - La donna in verità è il Fuoco, 
o Gautama: il bacino ne è il combu¬ 
stibile, i peli il fumo, la matrice la 
fiamma, ciò che in essa vi s’introduce 
il carbone, il godimento le scintille. E’ 
in questo fuoco che gli Dei versano in 
libazione lo sperma: da questa liba¬ 
zione l’uomo nasce. 

Esso nasce; vive fino a quando vive; 
indi, quando è morto, lo si porta al 
fuoco. 

17. - E il suo fuoco è precisamente 
il Fuoco; il combustibile è il combu¬ 
stibile, il fumo il fumo, la fiamma la 
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fiamma, il carbone il carbone, le scin¬ 
tille le scintille. 

E* in questo fuoco che gli Dei ver¬ 
sano in libazione l’uomo: da questa 
libazione l’uomo, risplendente, nasce. 

18. - Coloro che sanno, per tal modo, 
ciò, e coloro che in eremitaggio ado¬ 
rano la fede come il vero, costoro pas¬ 
sano nella fiamma, dalla fiamma nel 
giorno, dal giorno nella quindicina 
della luna crescente, dalla quindicina 
del crescente lunare nei sei mesi nei 
quali il sole va verso il nord, da que¬ 
sti mesi nel mondo degli Dei, dal mon¬ 
do degli Dei nel sole, dal sole nello 
splendente. Ed essi attraversando lo 
splendente, presentandosi un genio, 
li fa passare nei mondi di Brahma. In 
questi mondi di Brahma essi abitano 
nell’al di là più lontano, e per essi non 
vi è più ritorno quaggiù. 

19. - D’altra parte, coloro che con i 
sacrifici, con le offerte, con l’ascetismo 
conquistano un mondo, costoro passa¬ 
no nel fumo, dal fumo nella notte, 
dalla notte nella quindicina della luna 
mancante, dalla quindicina della luna 














mancante nei sei mesi nei quali il sole 
va verso il sud, da questi mesi nel 
mondo dei Pitris, dal mondo dei Pitris 
nella luna. Pervenuti alla luna essi di¬ 
ventano nutrimento. E gli Dei, come 
producono Soma, il Re: — Cresci, 
decresci, — dicono, e così subito li 
mangiano. Ciò compiuto, essi, in se¬ 
guito, cadono in questo spazio, dallo 
spazio nel vento, dal vento nella piog¬ 
gia, dalla pioggia sulla terra. Perve¬ 
nuti a terra, diventano nutrimento. 
Così il loro ciclo si perpetua. 

« D’altra parte, quelli che ignorano 
queste due vie, diventano insetti, far¬ 
falle della notte, o esseri rampanti che 
imordono. — y 

Secondo Braiimana 

1. - Ora, in verità, colui che conosce 
tanto il primogenito quanto il miglio¬ 
re, diviene il primogenito ed il miglio¬ 
re fra i suoi. E’ il soffio che è il primo¬ 
genito ed il migliore. Diviene il primo¬ 
genito ed il migliore fra i suoi, ed an¬ 
che fra quelli ch’egli vuole, colui che 
per tal modo, sa. 
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2. - Ora, in verità, colui che conosce 
Feccellente, diviene l’eccellente fra i 
suoi. E 5 la voce che è l’eccellente, Di¬ 
viene Feccellente fra i suoi, quegli che 
per tal modo sa. 


3. - Ora, in verità, colui che conosce 
il punto di appoggio, possiede un pun¬ 
to di appoggio sia sul facile sia sul dif¬ 
ficile. E 5 Focchio che è il punto di ap¬ 
poggio; poiché è per mezzo delFocchio 
che si trova il punto di appoggio sia 
sul liscio che sulFimpraticabile. Pos¬ 
siede il suo punto di appoggio tanto 
sul facile che sul difficile, quegli che 
per tal modo sa. 

4. - Ora, in verità, colui che conosce 
il successo, gli si realizzano tutti i de¬ 
sideri che desidera. E’ l’orecchio ch’è 
il successo: poiché è nell’orecchio che 
tutti i Veda hanno il loro pieno incon¬ 
tro. Si realizzano tutti i desideri che 
desidera a colui che per tal modo sa. 

5. - Ora, in verità, colui che conosce 

il ricettacolo, diviene il ricettacolo fra 

* « 

i suoi, il ricettacolo fra le genti. E* il 
manas che è il ricettacolo. Diviene il 
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ricettacolo fra i suoi e fra le genti, 
quegli che per tal modo, sa. 

6. - Ora, in verità, colui che conosce 
la generazione si produce in progeni- 
tura ed armenti. E’ lo sperma che è la 
generazione. Si produce in progenitu¬ 
ra ed armenti quegli che per tal mo¬ 
do sa. 

7. - Ora, questi soffi qui litigavano 
fra di essi perchè ciascuno vantava la 
propria supremazia su gli altri. E si 
recarono dal Brahma. 

— Quale di noi è reccellente? 

E quegli rispose: 

— Quello fra voi alla dipartita del 
quale il corpo si sente in peggiore sta¬ 
to, quello è fra di voi reccellente. 

8. - E la voce s’innalzò ed uscì. 

Essa restò assente durante un anno, 

se ne ritornò e chiese: 

— Come avete potuto vivere senza 
di me? 

Ora, essi risposero : 

— Come muti, non parlanti con la 
voce, soffiando con i soffi, vedendo con 
gli occhi, intendendo con le orecchie, 
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conoscendo con il manas, generando 
con lo sperma, è in tal modo che noi 
abbiamo vissuto. — 

E la voce rientrò. 

9. - E rocchio s’innalzò ed uscì. 

Esso restò assente durante un anno, 

se ne ritornò e chiese: 

— Come avete potuto vivere senza 
di me? 

Ora, essi risposero: 

— Come ciechi, senza vedere con 
gli occhi, soffiando con il soffio, par¬ 
lando con la voce, intendendo con le 
orecchie, conoscendo con il manas, ge¬ 
nerando con lo sperma, è in tal modo 
che noi abbiamo vissuto. — 

E Focchio rientrò. 

10. - E l’orecchio s’innalzò ed uscì. 
Esso restò assente durante un anno, 

se ne ritornò e chiese: 

— Come avete potuto vivere senza 

di me? 

Ora, essi risposero: 

— Come sordi, senza intendere con 
l’orecchio, soffiando col soffio, parlan¬ 
do con la voce, vedendo con l’occhio, 
conoscendo col manas, generando con 
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lo sperma, è in tal modo che noi ab¬ 
biamo vissuto. — 

E Forecchio rientrò. 

11. - Ed il manas s’innalzò ed uscì. 
Esso restò assente durante un anno, 

se ne ritornò e chiese : . 

— Come avete potuto vivere senza 
di me? 

Ora, essi risposero: 

— Come idioti, senza il conoscere 
con il manas, soffiando col soffio, par¬ 
lando con la voce, vedendo con l’oc¬ 
chio, intendendo con Forecchio, gene¬ 
rando con lo sperma, è in tal modo 
che noi abbiamo vissuto. — 

Ed il manas rientrò. 

12. - E lo sperma s’innalzò ed uscì. 
Esso restò assente durante un anno, 

se ne ritornò e chiese: 

— Come avete potuto vivere senza 

di me? 1 

Ora, essi risposero: 

— Come impotenti, senza poter ge¬ 
nerare con lo sperma, soffiando col 
soffio, parlando con la voce, vedendo 
con l’occhio, intendendo con l’orec- 
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chio, conoscendo con il manas, è in tal 
modo che noi abbiamo vissuto. — 

E Io sperma rientrò. 

13. - Ed allora il soffio si accinse ad 

alzarsi per uscire: come un ottimo 
cavallo del Sindhu strapperebbe i 
suoi garetti d| qualsiasi impedimento, 
nella stessa maniera esso strappò que¬ 
sti soffi. . ^ 

.Ed allora questi gli dissero: 

— Non sortire, o venerabile, in ve¬ 
rità, noi senza di te non potremo vi¬ 
vere. 

— Allora, rimango: dedicatemi un 
omaggio. 

— Si. 

14. - Ora, la voce disse : 

— Poiché io sono Feccellente, allora 
tu sei Feccellente. 

L’occhio : 

— Poiché io sono il punto di appog¬ 
gio, tu allora possiedi un punto di ap¬ 
poggio. 

L’orecchio : 

— Poiché io sono il successo, allora 
tu sei il successo. 
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Il manas: 

— Poiché io sono il ricettacolo, tu 
sei il ricettacolo. 

Lo sperma: 

— Poiché io sono la generazione, tu 
sei la generazione. 

Sì, ma quale sarà il mio nutri¬ 
mento, quale il mio abito? 

Tutto ciò che è, anche i cani, i 
vermi, anche gl’ insetti e le farfalle 
della notte: ecco il tuo nutrimento; le 
acque il tuo abito. / 

Da quegli non è mangiato il non-nu- 
trimento, non è cosa accetta il non-nu- 
trimento, quegli che per tal modo co* 
nosce il nutrimento del soffio. 

15. - Ciò sapendo, i ^rotryas prima 
di mangiare si lavano la bocca, dopo 
mangiato si lavano la bocca : pensano, 
facendolo, di coprire così la nudità del 
soffio. E 5 perciò che colui che per tal 
modo sa, prima di mangiare si lava 
la bocca, dopo mangiato si lava la boc¬ 
ca; poiché facendolo, egli copre la nu¬ 
dità del soffio. 
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Terzo Brahmana 

11. - Colui che formula il desiderio: 
t Che io possa ottenere qualcosa di 
grande », durante il cammino del sole 
per la via del nord, durante il periodo 
di luna crescente, in giorno fausto a- 
vendo praticato per dodici giorni il ri¬ 
to dell’upasad (1> m un vaso tondo o 
quadrato fatto di legno di udumbara 
-avendo colto e riunito ogni specie di 
erbe e frutti, avendo pulito e stropic¬ 
ciato, avendo acceso il fuoco, avendo 
preparato il burro fuso con tutte le re¬ 
gole cerimoniali, con una influenza lu¬ 
nare attivissima, avendo pestato il mi¬ 
scuglio e messo nel centro, egli fa una 
libazione. 

2. - Tutti gli Dei in te, làtavedas (2), 
i quali, subdoli, uccidono i desideri de¬ 
gli uomini, a costoro io offro in liba¬ 
zione questa porzione; e eh’essi, appo- 

(1) Solennità che costituisce una parte 
della liturgia del sacrificio che chiamasi 
ìyotishloma. Il rito porta a graduali dimi¬ 
nuzioni di vittitazione lattea esclusiva, a 
dormire sul suolo, importa la castità ed il 
silenzio. 

(2) Nome di Agni. 
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goti, appaghino tutti i miei desideri. 
«Svàhà >. 

3. - Tu che, subdbolo, mi ostacoli 
chiamandoti : « Son proprio io che so¬ 
no la separatrice », a questa , che sei tu 
stesso, con una goccia di burro fuso io 
sacrifico; la Riparatrice. 

« Svàhà ». % ì 

Dicendo : 

Prajàpati, non v’è altri alFinfuori 
di te ... 

Egli versa la terza libazione. 

4. - « Al primogenito Svàhà, alTotti- 
mo Svàhà. — Con queste parole, aven¬ 
do versato una libazione nel fuoco, fa 
gocciolare il resto del liquido nel mi¬ 
scuglio. 

Alla voce Svàhà, al punto di ap¬ 
poggio Svàhà. 

Con queste parole, avendo versato 
una libazione nel fuoco, fa gocciolare 
il resto del liquido nel miscuglio. 

— Air occhio Svàhà, al successo 
Svàhà. 

Con queste parole, avendo versato 
una libazione nel fuoco, fa gocciolare 
il resto del liquido nel miscuglio. 
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— Air orecchio Svàhà, al luogo 
Svàhà. 

Con queste parole, avendo versato 
una libazione nel fuoco, fa gocciolare 
il resto del liquido nel miscuglio. 

— Al manas Svàhà, alla generazio¬ 
ne Svàhà. | ^ 

Con queste parole, avendo versato 
una libazione nel fuoco, fa gocciolare 
il resto del liquido nel miscuglio. 

— Allo sperma Svàhà. 

Con queste parole, avendo versato 
una libazione nel fuoco, fa gocciolare 
il resto del liquido nel miscuglio. 

5. — Al passato Svàhà. — Con que¬ 
ste parole, avendo versato una liba¬ 
zione nel fuoco, fa gocciolare il resto 
del liquido nel miscuglio. 

— Al futuro Svàhà. — Con queste 
parole, avendo versato una libazione 
nel fuoco, fa gocciolare il resto del li¬ 
quido nel miscuglio. 

— A ciascuna cosa Svàhà. — Con 
queste parole, avendo versato una li¬ 
bazione nel fuoco, fa gocciolare il re¬ 
stante del liquido nel miscuglio. 

— Al tutto Svàhà. — Con queste 
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parole, avendo versato una libazione ' 

nel fuoco, fa gocciolare il restante del 
liquido nel miscuglio. { 

6. - Alla terra Svàhà. — Con queste 
parole, avendo versato una libazione 
nel fuoco, fa gocciolare il restante del 
liquido nel miscuglio. 

— AlFatmosfera Svàhà. — Con 
queste parole, avendo versato una li¬ 
bazione nel fuoco, fa gocciolare il re¬ 
stante del liquido nel miscuglio. ■ 

— Al cielo Svàhà. — Con queste pa¬ 
role, avendo versato una libazione nel 
fuoco, fa gocciolare il restante del li¬ 
quido nel miscuglio. 

— Ai punti cardinali Svàhà. — Con 
queste parole, avendo versato una li¬ 
bazione nel fuoco, fa gocciolare il re¬ 
stante del liquido nel miscuglio. 

— Al brahma Svàhà. — Con queste 
parole, avendo versato una libazione 
nel fuoco, fa gocciolare il restante del 
liquido nel miscuglio. 

— Al Kshatra Svàhà. — Con queste 
parole, avendo versato una libazione 
nel fuoco, fa gocciolare il restante del 
liquido nel miscuglio.. 


\ 
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7. - A BHUS Svàhà. — Con queste 
parole, avendo versato una libazione 
nel fuoco, fa gocciolare il restante del 
liquido nel miscuglio. 

— A BHUVAS Svàhà. — Con que¬ 
ste parole, avendo versato una libazio¬ 
ne nel fuoco, fa gocciolare il restante 
del liquido nel miscuglio. 

— A SVAR Svàhà. — Con queste 
parole, avendo versato una libazione 
nèl fuoco, fa gocciolare il restante del 
liquido nel miscuglio. 

— A BHUS. BHUVAS SVAR Svàhà. 
— Con queste parole, avendo versato 
una libazione nel fuoco, fa gocciolare 
il restante del liquido nel miscuglio. 

8. - A Agni Svàhà. — Con queste pa¬ 
role, avendo versato una libazione nel 
fuoco, fa gocciolare il restante del li¬ 
quido nel miscuglio. 

— A Soma Svàhà. — Con queste 
parole, avendo versato una libazione 
nel fuoco, fa gocciolare il restante del 
liquido nel miscuglio. 

— Allo splendore Svàhà. — Con 
queste parole, avendo Versato una li¬ 
bazione nel fuoco, fa gocciolare il re- 

223 











stante del liquido nel miscuglio. 

— A Cri Svàhà. — Con queste pa¬ 
role, avendo versato una libazione nel 
fuoco, fa gocciolare il restante del li¬ 
quido nel miscuglio. 

— A hakshmi Svàhà. — Con que¬ 
ste parole, avendo versato una liba¬ 
zione nel fuoco, fa gocciolare il re¬ 
stante del liquido nel miscuglio. 

— A Savitar Svàhà. — Con queste 
parole, avendo versato una libazione 
nel fuoco, fa gocciolare il restante del 
liquido nel miscuglio* 

— A Sarasvati Svàhà. — Con que¬ 
ste parole, avendo versato una liba¬ 
zione nel fuoco, fa gocciolare il re¬ 
stante del liquido nel miscuglio. 

— A tutti gli Dei Svàhà. — Cori que¬ 
ste parole, avendo versato una libazio¬ 
ne nei fuoco, fa gocciolare il restante 
del liquido nel miscuglio. 

— A Prajàpati Svàhà. — Con que¬ 
ste parole, avendo versato una libazio¬ 
ne nel fuoco, fa gocciolare il restante 
del liquido nel miscuglio. 

9. - Indi, egli lo accarezza con la 
mano. — Tu vagabondi, tu sei fiam- 
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meggiante, tu sei pieno, tu sei consi¬ 
stente, tu sei la casa unica, tu sei Vhirt 
passato, tu sei Vhin presente, tu sei 
l’udgitha passata, tu sei l’udgìtha pre¬ 
sente, tu sei il versetto [antifona], tu 
sei il responsorio, tu sei ciò che brilla 
nelFumido, tu sei la spaziosità immen¬ 
sa, tu sei il colmo potente, tu sei lo 
splendore, tu sei il nutrimento, tu sei 
la fine, tu sei l’assorbimento. 

10. - Indi, levandosi in piedi : 

— Tu sei la produzione, perchè la 
produzione di te in me, poiché è il Re, 
il Signore, il Sovrano. Che il Re, il Si¬ 
gnore mi faccia Sovrano. 

11. - Indi inghiotte un sorso. 

— DA SAV1TAR QUEST’ECCEL¬ 
LENTE. 

E’ il miele che versano i venti al pio, 
miele i fiumi, mellifere ci sien le 
piante. 

BHUS. Svàhà. 

12. - SPLENDORE DEL DIO ADO¬ 
RIAMOLO. . v >; | 

Miele la notte e le aurore, mellifera 




li 
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la polvere terrestre (1), miele ci sia 
il cielo, il Padre. 

BHUVAS, Svàhà. 

13. - CVESSO METTA IN ATTIVI - 
TA’ I NOSTRI PENSIERI. 

Meltifero il re della foresta, mellife- 
ro sia il sole, mellifere ci sien le vac¬ 
che. 

SVAR. Svàhà. 

E tutta la Sàvitri egli l’ha recitata 
d’un tratto, e tutte le dolcezze e tutte 
le sillabe sante. > 

— Me, questo [miscuglio] nel suo 
complesso, poss’io esserlo. 

BHUS, BHUVAS, SVAR, Svàhà. — 

Infine, avendo ingoiato un sorso, es¬ 
sendosi lavate le mani, dietro il fuoco, 
con la testa volta all’oriente, egli si co¬ 
rica. 

* 

14. - AI mattino egli adora il Sole. 

— Degli orizzonti tu sei il loto uni' 

co. Me, degli uomini il loto unico pos¬ 
sa io essere. — 

Tornando nella stessa posizione di 

(1) Memento homo, quia pulvis es... - 
W. d. TX 
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prima, assiso dietro il fuoco, egli mor¬ 
mora la tradizione. 

15. - Ora, ciò, Uddàlaka Aruni, a- 
vendola comunicata a Vàjasaneya 
Yàjnavalkya, suo discepolo, gli ag¬ 
giunse: .— Pur se lo si versasse su di 
un tronco disseccato, nascerebbero 
nuovi rami, spunterebbero nuove fo¬ 
glie. — 

16. - Ed ora, ciò, Vàjasaneya Yàjna¬ 
valkya, avendola comunicata a Mad- 
huka Paingya, suo discepolo, gli ag¬ 
giunse: — Se lo si versasse... 

17. - Ed ora, ciò, Madhuka Paingya, 
avendola comunicata a Cùda Bhàga- 
vitti, suo discepolo, gli aggiunse : — Se 
lo si versasse... 

18. - Ed ora, ciò, Cùda Bhàgavitti, 
avendola comunicata a Iànaki Ayah- 
sthùna, suo discepolo, gli aggiunse : — 
Se lo si versasse... 

19. - Ed ora, ciò, Iànaki Ayahsthùna, 

avendola comunicata a . Satyakàma 
Iàbàla, suo discepolo, gli aggiunse : — 
Se lo si versasse... ' : 1 

20. - Ed ora, ciò, Satyakàma Iàbàla, 
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avendola comunicata ai suoi discepoli 
aggiunse loro: — Se lo si versasse su 
un tronco disseccato, nascerebbero 
nuovi rami, spunterebbero nuove fo¬ 
glie. — Ciò non lo si dica ad alcuno, 
àiPinfuori del figlio e del discepolo. 

21. - Sonvi quattro oggetti in legno 
udumbara : la coppa, il cucchiaio, il 
ceppo, duplice pestello. 

22. - I cereali coltivati sono dieci: 
riso ed orzo, sesamo e fava, miglio e 
canapa, frumento, lenticchia, schal- 
vas e veccia. Questi cereali triturati 
insieme si bagnano con siero, miele e 
burro fuso. Si fa una libazione di bur¬ 
ro chiarificato. 

Quarto Brahmanà 

* 

1. - Di questi esseri in verità la ter¬ 
ra è il succo, della terra le acque, delle 
acque le piante, delle piante i fiori, dei 
fiori i frutti, dei frutti l'uomo, dell'uo¬ 
mo lo sperma. 

2. - Ora, Prajàpati considerò: 

— Andiamo, procuriamogli un punto 
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di appoggio. — Ed emise la donna* 
Avendola emessa, Fadorò nella parte 
inferiore. Si adori la donna nella par¬ 
te inferiore. Poiché essa è Qri. Con la 
sua asta eretta e turgida, egli la per¬ 
cosse con parecchi colpi. 

3. - Essa ha per altare il bacino, i 
peli per tappeto erboso, la pelle per 
spremitoio del soma. Ciò che fiammeg- 

-già nel mezzo è la vulva. Ora, così co¬ 
me è grande il mondo di colui che sa¬ 
crifica un sacrificio vajapeya, tanto è 
grande per costui il suo mondo. Colui 
che, per tal modo sapendo, pratica il 
giuoco del disotto, costui porta via per 
sé le buone azioni delle donne. Ma 
quegli che, non conoscendo ciò, prati¬ 
ca il giuoco del disotto, da costui le 
donne portan via per esse le buone 
azioni. 

4. - In verità, è questo che nella sua 
conoscenza Uddàlaka Aruni ha detto; 
in verità,è questo che nella sua cono¬ 
scenza Nàka Audgalya ha detto; in ve¬ 
rità è questo che nella sua conoscenza 
Kumàrahàrita ha detto; 
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— Molti sono i mortali di famiglia 
brahmaniea i quali, senza vigore, senza 
buone azioni, sen vanno da questo 
mondo, e che senza la conoscenza di 
Ciò, praticano il giuoco del disotto. 

5. - Abbondante o no, da lui, allo sta¬ 
to di sonno o sveglio, questo sperma 
che sgorga, ch’egli lo raccolga, e me¬ 
glio, lo accqmpagni con questa for¬ 
mula : 

— Questo sperma che da me oggidì 
è sgorgato sulla terra, ed anche quello 
eh!è colato sulle piante , e Feltro nelle 
acque, questo sperma io lo riprendo in 
me. Che in me ritorni il vigore , ritor¬ 
ni lo splendore ; ritorni la fortuna , ri¬ 
tornino le ebbrezze continenti . Che 
tutto torni al suo posto . — . '~j 

Egli ne prende con il pollice e Fanu- 
lare, e se ne stropiccia lo spazio fra i 
seni e fra le sopracciglia. 

6. - Indi, se risiede nell’acqua, ed 
egli vi vede il suo àtman, che egli pro¬ 
nunzi questa formula: 

— Dentro di me lo splendore , il vi¬ 
gore, la gloria , la ricchezza, le buone 
azioni. —. 
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7* - Orar in verità, quella è Qri fra 
le donne colei che ha abbandonato ì 
pannolini contaminati. Perciò, avvici¬ 
nandosi ad una donna la quale ha ab¬ 
bandonato i suoi pannolini contami¬ 
nati, gloriosa, la si inviti; s’essa non 
si dà, la si forzi arditamente; se essa 
non cede ancora, battendola ardita¬ 
mente con il bastone o con la mano, 
la si metta sotto : 

*— Con il vigore , in te, con la gloria, 
la gloria io la ritiro . — 

Di colpo, essa perde la sua gloria 
[alterigia]. . l j I 

8. - Se si desidera: — Ch’essa mi 

ami — spingendo profondamente in 
essa la propria verga, unendo bocca a 
bocca, carezzandole il bacino, si dica 
sottovoce: — Dal membro, dal mem¬ 
bro trinasti, dal cuore tu sgorghi; tu 
seirfestratto dei membri; come una 
ferita da freccia avvelenata, impazzi¬ 
scila. — , ¥ j 

9. - Indi, se si desidera: — Ch’essa 
non ingravidi — spingendo profonda¬ 
mente in essa il proprio membro, 












unendo bcfcca a bocca, dopo aver esa¬ 
lato verso di essa, si inali : 

— Con il vigore, in te, con lo sper¬ 
ma, lo sperma io la riprendo. _ 

Di colpo, essa diventa senza sperma. 

10. - Indi, se si desidera: — Ch’essa 

ingravidi -- spingendo profondamen¬ 
te in essa il proprio membro, unendo 
bocca a bocca, dopo aver inalato, si 
esali verso di essa : , 

Con il vigore , in te, con lo sper¬ 
ma, lo sperma io lo depongo . — 

Di colpo, essa diventa gravida. 

11. - Indi, se si possiede una donna 
che abbia un amante, se lo si detesta, 
avendo portato un fuoco su un vaso 
di terra non cotta, a ritroso spargendo 
erbe e steli; su questo fuoco, avendo 
unto di burro fondente tre punte di 

frecce «a ritroso, si faccia una liba¬ 
zione. 

~ fatto una libazione ' nel 

mio fuoco; desideri e vecchia speme 
io te li riprendo. 

Un tale — ed egli pronunzia il 
nome. 

Tu hai fatto una libazione nel 
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mio fuoco: figli ed armenti, io te li 
riprendo. 

— Un tale — ed egli pronunzia il 
nome. 

— Tu hai fatto una libazione nel 
mio fuoèo: soffio esalato ed inalato, io 
te li riprendo. 

— Un tale — ed egli pronunzia il 
nome. , 

In verità, costui, senza vigore, senza 
merito, se ne va da questo" mondo, 
quegli che un brahmano, che per tal 
modo sa, maledice. 

E’ perciò che non si cerca di godere 
la donna di un grotrya che per tal mo¬ 
do sa, ed ancora ben meno... Perchè 
colui che per tal modo sa, è il più 
forte. ~ f 

12, - Indi, mentre la donna ha le sue 
regole, che per tre giorni essa non be¬ 
va in vasi di metallo, indossando un 
abito nuovo; che nè un vrishala nè 
una vrishali la tocchi; alla fine delle 
tre notti, dopo un bagno, le si faccia 
pestare del riso. 

« 

13. - Se si desidera « Che un figlio 
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di carnagione bianca mi nasca, che ab¬ 
bia intera vita » si reciti un Veda : a- 
vendo fattò cuocere del riso bollito nel 
latte, che lo mangino i due genitori, 
con del burro; così saranno nella ca¬ 
pacita di generare un tal figlio. 

14. - E se si desidera: « Che un figlio 
ben colorito e dagli occhi scuri mi na- 
sca, e che abbia intera svita » si reciti- 
no due Veda : avendo fatto cuocere 
del riso nel siero di latte, ne mangino 
con burro i due genitori : cosi saran¬ 
no nella capacità di generare un tal 
figlio. 


15. - E se si desidera : « Che un figlio 
dalla carnagione bruna e dagli occhi 
dardeggianti mi nasca ed abbia intera 
vi a », si recitino tre Veda : avendo' 
tatto cuocere del riso bollito nell’ac¬ 
qua, ne mangino i due genitori, con 
aggiunta di burro: così saranno nella 
capacita di generare un tal figlio. 

16. - E se si desirera: « Che una fi¬ 
glia istruita mi nasca e che abbia in¬ 
tera vita », avendo fatto cuocere una 
minestra di riso e sesamo, ne mangino 


234 


















i due genitori, con aggiunta di burro: 
così saranno nella capacità di genera¬ 
re una tale figlia. 

17, - E se si desidera : « Che un figlio 
istruito, celebre, che intervenga nelle 
assemblee e sia ascoltatissimo, ed ab¬ 
bia intera vita, mi nasca » si recitino 
tutti i Veda : avendo fatto cuocere del 
riso bollito con della carne, che i due 
genitori ne mangino, con raggiunta di 
burro; così saranno nella capacità 
di generare un tal figlio. (Di torello o 
toro). 

18. - Indi, verso il mattino, avendo 
preparato del burro fuso come per il 
sthàlipàka, ne versa in libazione suc¬ 
cessivamente : 

— A Agni, Svàhà. / 

— A Allumati, Svàhà. 

— Al Dio Savitar, il quale compì 
veramente la sua opera, Svàhà. 

Fatta la libazione, ne prende e ne 
gusta. 

Avendo gustato detto burro fuso, si 
avvicina alla sua compagna. Dopo la¬ 
vate le mani e riempito un vaso di ac¬ 
qua, per tre volte ne l’asperge. 
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— Levati di qui, Vicvàvasu; cercati 
un’altra sposa che ti piaccia presso la 

quale recarti; lascia la sposa allo spo¬ 
so. — 





19. - Poi s’avvicina ad essa: 

? CC ? m ^ ecco ** » eccoti, eccomi. Io 
sono il Sàman, tu sei la Rie; io sono il 
cielo, tu sei la terra. 

Tutti e due, vieni, che noi ci si ab* 
bracci per deporre insieme lo sperma, 
per un attivo, per un figlio, per la 
ricchezza. — 


20. - Indi egli le allarga le cosce. 
Che il cielo e la terra s’allarghi- 
no * — Avendole incuneato profonda¬ 
mente nella vulva il suo membro vi¬ 
rile, unendo bocca a bocca, la carezza 
per tre volte nella direzione dei peli. 

Che Vishnu assetti la matrice, che 
Tvashtar abbellisca le forme, che Pra- 
jàpati travàsi, che Dhàtar metta in te 
un embrione. 

Deponga un embrione Sinivali; de¬ 
ponga un embrione Prithushtukà; un 
embrione in te hanno deposto i due 
Dei Agvins inghirlandati di loto. 
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21. - D’oro sono fatte le due aranis 
con le quali i due Dei A§vins han pro¬ 
dotto il burro : questo embrione in te 
noi lo deponiamo perchè tu partorisca 
al decimo mese. 

Come la terra ha Agni per embrio¬ 
ne; come la luce celeste è incinta d’In- 
dra, come Vayu è Fembrione delle re¬ 
gioni celesti, così io depongo in te 
Fembrione. — 

Ed egli pronunzia il nome. 

22. - Quand’essa sta per partorire, 
egli Fasperge con l’acqua. 

— Come il vento fa ondeggiare da 
tutti i lati uno stagno di loto, cosi si 
agita il tuo embrione; ch’esso cali con 
la placenta. 

D’Indra ecco fatto il percorso, con 
la chiusura, con la placenta; esci con 
Fembrione, e così liberalo. — 

23. - Dopo la nascita, avendo prepa¬ 
rato il fuoco, avendo preso sulle gi¬ 
nocchia il neonato, approntando in un 
vaso di metallo un miscuglio di burro 
e siero, egli fa libazione di detta mi¬ 
scela successivamente. 
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— In questa mia casa in accresci¬ 
mento, ch’io possa nutrirne un mi¬ 
gliaio; che nella sua discendenza non 

V1 sia interruzione di posterità nè di 
armenti. 

— Svàhà. I soffi in me, ne fo libazio¬ 
ne m te, per mezzo del manas. Svàhà. 

24. - Tutto ciò che ho potuto fare 
soverchio, tutto ciò che ho potuto 
fare in meno, che Agni Svishtakrit, 
che tutto conosce, . renda tutto ciò ben 
sacrificato, ben versato in libazione 
Svàhà. — 


25. - Indi egli opera per la longevità. 
Parlandogli nell’orecchio destro « Vo¬ 
ce, voce », profferisce per tre volte. 

Poi fa la scelta del nome: — Tu sei 
Veda. — E sia questo il suo nome mi¬ 
sterioso. Indi, avendo mescolato siero 
nuele e burro fresco sciolto, con dei- 

loro (simbolo di verità) glie ne dà a 
gustare. 

T Io de P on go in te BHUS, io depon¬ 
go m te BHUVAS, io depongo in te 
SVAR; BHUS, BHUVAS, SVAR, io de- 
pongo in te tutto. — 
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26. - Poi egli l’accarezza. 

— Sii pietra, sii ascia, sii l’oro inal¬ 
terabile : in verità, tu sei il mio àtman, 
sotto il nome di figlio. Vivi cento au¬ 
tunni. 

27. - Poi si rivolge alla madre: 

— Tu sei Ida Maitràvarunì Moglie 
di maschio, tu hai partorito un ma¬ 
schio. Sii madre di maschio, tu, che ci 
hai fatto padre di un maschio. 

28. - Poi, consegnando il neonato a 
sua madre, questa lo mette al seno. 

— Questo tuo seno ch’è inesauribile, 
ch’è benefico, che racchiude dei tesori, 
che possiede le ricchezze, che ha i bei 
doni, con il quale tu nutrisci tutte le 
eccellenze, o Sarasvati, dallo qui a 
poppare. — 

29. - In verità, si dice di lui: — Ah 
sì, tu hai sorpassato tuo padre; ah sì, 
tu hai sorpassato tuo nonno; ah sì, ha 
conquistato i più alti gradini della for¬ 
tuna, della gloria, dello splendore 
brahmanico, il figlio che nasce da un 
brahmano che, per tal modo, sa. — 
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30. - Ecco la trasmissione: 

Ciò ci è stato comunicato da BM- 
radvàjiputra . .. 


. . Caunaklputra. 


31. - Da Kàcyapibàlàkyamatharipu- 

tra .. Sànkritiputra. 

32. - D’Alambiputra. 

.. Kàrkageyiputra. 

m 

33. - Da Prà^niputra Asurivàsi . . 
.Ambhini d’Aditya. 

Questi i yajus bianchi d’Aditya che 
sono qui pubblicati a cura di Vàjasa- 
neya Yàjnavalkya. 
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